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ഉല്‍വ്വലദേവനും അഭിനവഗുപ്പനും 
ഇന്ത്യന്‍ ഫിലോസഫിയും 


ഡോ സുവര്‍ണ്ണ നാലപ്പാട്‌ 
ഡോ.സുവര്‍ണ്ണ നാലപ്പാട ട്രസ്പ്‌. 


നമുക്ക്‌ ഓരോ ദര്‍ശനവും പൂട്ടിവെച്ച 
ഗ്രന്ഥം പോലെയായിരിക്കുന്നു. 
അതെടുത്ത്‌ വായി ക്കാനറിയാവുന്നവന്ന്‌ 
കൊടുക്കുക. അവന്‍പ റയും$-എനിക്ക്‌ 
കഴിയില്ല. കാരണം പുസ്ുകം 
പൂട്ടിവെച്ചിരിക്കുന്നു. പുസ്ൃകം 
വായിക്കാന റിയാത്ത നിരക്ഷരന്‌ 
കൊടുത്ത്‌ വായിക്കാന്‍ പറയുക. അവനും 
പറയും. എനിക്ക്‌ വായിക്കാ നറിയില്ല. 
(ഇസൈയ്യാ. 29. 11-12.) 


ജ്ഞാനം നഷ്ടമാവുന്നത്‌ പുസ്ൃുകം 
പൂട്ടിവെച്ച തുകൊണ്ടാവാം. ജനം 
നിരക്ഷരരായതു കൊണ്ടാ വാം. 
അക്ഷരജ്ഞാനമുണ്ടായിട്ടും 
ജ്ഞാനത്തില്‍ ജനത്തിന്‌ താല്‍വര്യം 
ഇല്ലാത്തതുകൊണ്ടുമാ വാം .പല 
പുരാതനഗ്രന്ഥങ്ങളും ഇന്ന്‌ പ്രചാര 
ത്തിലില്ലാത്തത്‌ ഈ കാരണങ്ങളെല്ലാം 
കൊണ്ട്‌ ആയിരിക്കണം. കഴിയാവുന്നത്ര 
പൌരാണിക ജ്ഞാനത്തെ 
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വരുംതലമുറക്കായി സംരക്ഷിക്കാന്‍ 
അക്ഷരജ്ഞാനമുള്ളവരും ശാസ്ത്രതല്‍പ്വ 
രരും ശ്രമിക്കേണ്ടതാണ്‌. ഈ ശ്രമം 
അതിനുള്ള താണ്‌. 


ഡോ. സുവര്‍ണ്ണ നാലപ്പാടട ട്രസ്സ്‌. 


ഉള്ളടക്കം 


1. ഉല്‍പ്പലദേവന്‍. 

2. ബോധത്തിനെ സ്വാതന്ത്ര്യം 
ഉല്‍വ്വലദേവനും അഭിനവഗുപ്പനും 

. അഭിനവഗുപ്പടെെ ഗുരുസങ്കല്‍പ്പം 

. ശൈവസൈദ്ധാന്തികര്‍. 

. അഥര്‍വ്വവേദവും തന്ത്രവും 

. നാടകവും നടനും അഭിനവഗുപ്പനന്‍റെ 
തന്ത്രത്തില്‍. 

7. വാമനദത്തനന്‍്റെ 

വൈഷ്ടയവപരമാദ്വൈതം 


നഗ ധ്ധ 
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ഉല്‍വ്വലദേവനും അഭിനവഗുപ്പനും 
ശൈവവൈഷ്ടവാദ്വൈതങ്ങളും 


1. ഉത്പലദേവന്‍ (9252-97) 


ഉത്പലദേവന്‍ അഥവാ ഉത്പലാചാര്യന്‍ സോമാന 
ന്ദനുശേഷം (900-950) പ്രത്യഭിജ്ഞാദര്‍ശനത്തിന്‌ ശി 
വദൃഷ്ടി എന്ന കൃതിയിലൂടെ പ്രചാരം കൊടുത്ത 
ചിന്തകനാണ്‌.പ്രത്യഭിജ്ഞാകാരികയും വൃത്തിയും 
അദ്ദേഹം രചിച്ചു. വളരെ ദീര്‍ഘമായ വിവ്ൃത്തിക്ക്‌ 
ഒരു ഭാഷ്യവും രചിച്ചു. അതിന്റെ ചില ഭാഗ ങ്ങള്‍ 
സിദ്ധിത്രയി എന്ന പേരില്‍ ലഭിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. 
(അജഡപ്രമാത്ൃസിദ്ധി, സംബന്ധസിദ്ധി,ഈശ്വരസി 
ദ്ധി). ശിവസ്തോത്രാവലി അദ്ദേഹം മിസ്റ്റിക്ക്‌ കവി 
കൂടിയാണെന്നതിന്‌ തെളിവാണ്‌. ഉത്പലദേവന്റെ 
ശിഷ്യനായ ലക്ഷ്യണഗുപ്പനിലൂടെയാണ്‌ പ്രത്ൃഭി 
ജഞ്ഞാപദ്ധതി പിന്നീട പ്രചരിച്ചത്‌. ലക്ഷയണഗുപ്പ ന്റെ 
ശിഷ്യനായ അഭിനവഗുപ്പന്‍(97-1025) പ്രത്യ ഭിജ്ഞക്ക്‌ 
രണ്ട്‌ ഭാഷ്യവും തന്ത്രാലോകവും വഴി അതിനെ 
വീണ്ടും പ്രചരിപ്പിച്ച്‌ നിലനിര്‍ത്തി. 


പ്രത്യദിജ്ഞ ശൈവതന്ത്രത്തിന്‌ ഒരു ഫിലോസഫി 
കൊടുത്തു. തന്ത്രമാര്‍ഗ്ഗും ഒരു സാധനാമാര്‍ഗ്ുമായ 
ല്ലാതെ ഒരു ഫിലോസഫിയായി അതു വരെ ആരും 
കണ്ടിരുന്നില്ല. ബുദ്ധമതത്തിലെ തന്ത്രം മഹായാന 
ത്തിന്റെ മാദ്ധ്യമികശാഖയി ലും ഹിന്ദുമതത്തിലെ 
തന്ത്രം വേദാന്തത്തിലുമാണ്‌ അധിഷ്ഠിതം. പ്രത്ൃദി 
ജഞ്ഞയും അതിന്റെ ഭാഗമാണ്‌. സന്യാസിക്കും ഗ്രഹ 
സ്ഥനും അനുസരിക്കാവുന്ന സാധനാമാര്‍ഗുമാണത്‌, 
വേദാന്തത്തിലെ ദേവതകള്‍ക്ക്‌ സൌമ്യഭാവമാണ്‌. 
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ശൈവത്തിലെ ദേവതകളെ ഉഗ്രരൂപമായും ഹിംസാ 
ശീലരായും ചിത്രീകരിച്ചിരുന്നു. ഭൈരവതന്ത്രമാണ്‌ 
ശൈവാഗമത്തിലെ കേന്ദ്രബിന്ദു. സോമാനന്ദനാണ്‌ 
ശൈവാദ്ലൈതത്തിന്റെ ഉപജ്ഞാതാവെങ്കിലും ഉത്പ 
ലനും അഭിനവഗുപ്പനുമാണ്‌ അതിനെ പ്രചാര 
ത്തിലെത്തിച്ചത്‌. സുന്ദകാരികക്ക്‌ ശേഷമാണ്‌ സോ 
മാനന്ദന്റെ ശിവദൃഷ്ടി പ്രകാശിപ്പിക്കപ്പെട്ടത്‌. 
പ്രത്ൃഭിജ്ഞാസിദ്ധാന്തത്തിന്റെ ആദ്യകൃതി ഇതാണ്‌. 
ങ്കിലും പ്രത്ൃഭിജ്ഞ എന്ന പദം ഈ കൃതിയിലില്ല. 
ഈശ്വരപ്രത്ൃയഭിജ്ഞാകാരികക്കുള്ള വിമര്‍ശിനി 
യില്‍ അഭിനവഗുപ്പന്‍ ശിവദൃഷ്ടിയുടെ പ്രതിബിം 
ബമാണ്‌ ഉല്‍പലാചാര്യന്റെ ഗ്രന്ഥമെന്ന്‌ പറയുന്നു 
മുണ്ട.ശ്രീസോമാനന്ദനാഥസ്യ വിജ്ഞാനപ്രതിബിം 
ബകം) ഇത്‌ ശരിയല്ല. ഉല്‍പ്പലദേവന്‍ ശിവദൃഷ്ടിയാല്‍ 
പ്രചോദിതനാണെങ്കിലും, പ്രത്യഭിജ്ഞാകാരിക 
യോടു കൂടിയാണ്‌ പ്രത്ൃഭിജ്ഞ ഒരു പ്രത്യേകശാഖ 
യായി വികസിച്ചത്‌. 
സോമാനന്ദ൭ഉത്പലദേവ,ലക്ഷയണഗുപ്പ,അഭിനവഗുപ്പ 
ന്മാരില്‍ അവസാനത്തെ ആളാണ്‌ പ്രസിദ്ധിയില്‍ 
മുന്നിട്ടുനിന്നത്‌.പ്രത്യഭിജ്ഞാഗ്രന്ഥങ്ങളില്‍ അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ ഈശ്വരപ്രത്യഭിജ്ഞാവിമര്‍ശിനി വളരെ 
ജനസമ്മതി നേടി. അതിനാല്‍ ഉല്‍പലദേവന്റെ വി 
വൃത്തി അഥവാ ടീക പിന്‍തള്ളപ്പെടുക മാത്രമല്ല 
നഷ്ടപ്രായമാവുകയും ചെയ്യു. ചില ഭാഗങ്ങളേ 
അതില്‍നിന്ന്‌ കണ്ടുകിട്ടിയിട്ടുള്ളു. ഉല്‍പ്പലദേവന്റെ 
വിവ്ൃത്തിക്ക്‌ അഭിനവഗുപ്പന്‍ ഒരു വിമര്‍ശിനി 
രചിച്ചിട്ടുണ്ട്‌. വിവ്ൃത്തിയിലുള്ള ആശയങ്ങളെ 
യാണ്‌ അഭിനവഗുപ്ഛന്‍ വികസിപ്പിച്ചെടുത്തത്‌. 
അതിനാല്‍ ഉല്‍പ്പലദേവനാണ്‌ വാസ്തവത്തില്‍ 
അഭിനവഗുപ്പനല്ല പ്രത്യഭിജ്ഞാപദ്ധതിയുടെ 
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ഉപജ്ഞാതാവ്‌. സോമാനന്ദന്റെ പ്രതിബിംബമാണ്‌ 
ഉല്‍പലദേവന്റെ കൃതിയെങ്കില്‍ അഭിനവഗുപ്ച ന്റേത്‌ 
ആ പ്രതിബിംബത്തിന്റെ പ്രതിബിംബമാണ്‌. 
അഭിനവഗുപ്പന്‍ അതിന്റെ ഒരു ഭാഷ്യകാരന്‍ 
മാത്രമാവും. 


പ്രസിദ്ധിര്‍ ആഗമോ ലോകേ യുക്തിമാന്‍ 
അഥവേതരഃ വിദ്യായാം അപി അവിദ്യായാം 
പ്രമാണം അവിഗാനതഃ പ്രസിദ്ധിര്‍ അവിഗീതാ ഹി 
സത്യ്യാ വാഗ്‌ ഐശ്വരീ മതാ തയാ യത്ര യദാ സിദ്ധം 
യത്‌ തദ്‌ ഗ്രാഹ്യം അശങ്കിതൈഃ 


(ഉല്‍പ്പലദേവന്‍) 


പ്രസിദ്ധി എന്നത്‌ ആഗമമാണ്‌. അര്‌ യുക്തിയോടു 
കൂടിയതോ അല്ലാത്തതോ ആകാം. വിദ്യയിലും അ 
വിദ്യയിലും അത്‌ അറിവിന്‌ പ്രമാണമായി ഭവി ക്കാം. 
അതിന്‌ ആരും വിപരീതം തെളിവോടെ 
പറഞ്ഞിട്ടില്ലെങ്കില്‍. വിരുദ്ധമല്ലാത്ത പ്രസിദ്ധി 
സത്യവാക്കായി ഐശ്വരമായി ഗണിക്കണം. 


തന്റെ ഈ ആശയം പറയുന്നതിന്‌ പ്രതിഭ എന്ന 
വാക്കിനേക്കാളും വിപുലമായ പദം ആവശ്യമാ 
ണെന്ന്‌ തോന്നിയിട്ടാണ്‌ ഉല്‍പ്പലദേവന്‍ പ്രസിദ്ധി 
എന്ന പദം ഉപയോഗിച്ചത്‌. വ്യക്തിജീവിതത്തിലെ 
അനുഭവങ്ങളുടെ നിര കുടാതെ, ആഗമം,(വേദ, 
ശൈവ,പഞ്ചരാത്ര,ബൌദ്ധം)മുതല്‍ എല്ലാത്തിനേയും 
ഉല്‍ക്കൊള്ളുന്ന ഏകആഗമം വരെത്തന്ത്രാലോകം) 
പ്രസിദ്ധിയില്‍ പെടുന്നു. അഭിനവഗുപ്പന്റെ വി 
വ്യത്തിപ്രകാരം പ്രസിദ്ധി മനുഷ്യന്റെ ആന്തരഭാ 
ഗത്തുനിന്ന്‌ വരുന്നതും പുറത്തുനിന്ന്‌ വരുന്നതും 
ഉണ്ട്‌. ജന്മനാ നവജാതശിശുവിലും ഉള്ള ആ 
ജഞ്ഞാനത്തിന്‌ നാം ഉത്തരവാദികളല്ല. അതേ സമയം 
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ജഞ്ഞാനത്തിനേക്കാളും അതിന്‌ ക്രിയയോടാണ്‌ സാ 
മയം. ലോകത്തിലെ പല പ്രായോഗികവ്വവഹാര വും 
അതിനാലാണ്‌ നടന്നുപോകുന്നത്‌. (ലോകാന്‍ 
വ്യവഹാരയേര്‌. തന്ത്രാലോകം.. ഒന്നില്‍ വിശ്വാസം 
വരിക, അതില്‍ നിഷ വരിക എന്നത്‌ ധ്ൃതവും 
നിരൂഡവുമായ, ആഴത്തില്‍ വേരോടിയ ഒന്നാണ്‌. 
ഇത്‌ സഹജവുമാണ്‌. പ്രപഞ്ചബോധമെന്നോ ശിവ 
ബോധമെന്നോ വിളിക്കാവുന്ന സഹജമായ ഒന്നാണ്‌ 
പ്രസിദ്ധി അഥവാ പ്രതിഭ. എല്ലാ അറിവും ക്രിയ യും 
നിയന്ത്രിച്ചുകൊണ്ട മനുഷ്യന്റെ ചേതനയിലി 
രിക്കുന്ന ദൈവീവാക്ക്‌ ആണ്‌ അത്‌.വൈഷ്ഠടവ, 
ശൈവ,ബൌദ്ധാഗമങ്ങളേയും ഉള്‍ക്കൊള്ളുന്നതാണ്‌ 
ഉല്‍പ്പലന്റേയും അഭിനവഗുപ്പന്റേയും ആഗമം 
മനുഷ്യന്റെ വൈകാരികവും വിചാരപരവുമായ 
വശങ്ങളെ ഏകീകരിക്കുന്നു ഉല്‍പ്പലദേവന്റെ ഫി 
ലോസഫി.. സൌന്ദരൃശാസ്ത്രം, ഭാഷാശാസ്ത്രം, 
ആത്മീയശാസ്ത്രം, ഭൌതികശാസ്ത്രം, മെറ്റാഫിസി 
ക ഇവയുടെ സമീകരണവും ഏകീകരണവും 
(ന൯ംഇദ്ംവശങ്കരന്റെ ഫിലോസഫിയിലെന്നപോലെ 
ഉല്‍പ്പലദേവന്റെ ഫിലോസഫിയിലുമുണ്ട്‌. അദ്ദേഹ 
ത്തിന്റെ ചമത്കാരത്തിലെ വിസൂയവും ആനന്ദ വും 
വളരെ ഉയര്‍ന്ന അനുഭൂതിതലത്തിലാണ്‌. 
പ്രപഞ്ചത്തിലെ സൌന്ദര്യവും സത്യവും നിലനി 
ര്‍ത്തിക്കൊണ്ടുതന്നെ ചമത്കാരം പരമമായ ആത്മ 
ബോധത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്നു ഇതാണ്‌ പിന്നീട 
അഭിനവഗുപ്പന്റെ സൌന്ദര്യദര്‍ശനത്തിലേക്ക്‌ 
സംക്രമിച്ചത്‌. എന്നിരുന്നാലും ഉല്‍പ്പലന്റെ കൃതി 
കളെ വേണ്ടത്ര ശ്രദ്ധിക്കയോ പഠിക്കയോ ചെയ്യില്ല 
എന്നത്‌ ഇന്ത്യന്‍ ഫിലോസഫിയുടെ തീരാനഷ്ടമാ ണ്‌. 
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2. ബോധത്തിന്റെ സ്വാതന്ത്ര്യം- 
ഉല്‍വ്വലദേവനും 
അഭിനവഗുപ്പനും. 


പ്രത്ൃഭിജ്ഞ ഉല്‍പ്പലദേവനാല്‍ (925-973) രൂപീകരി 
ക്കപ്പെട്ട അഭിനവഗുപ്പനാല്‍ (975-1025) പ്രചരിപ്പി 
ക്കപ്പെട്ടു. ഏതു വ്യക്തിയുടെ ബോധവും ഈശ്വര ന്റെ 
പരമമ്വാതന്ത്യബോധത്തിന്റെ സൃഷ്ടിയാണെന്ന്‌ 
ഉല്‍പ്പലന്‍ പറഞ്ഞു.ബോധത്തിന്റെ സ്വാതന്ത്ര്യം വൃ 
ഗ്തിപരമായ അനുഭവത്തില്‍ എപ്രകാരമാണ്‌. ശൈ 
വാദ്വൈതത്തില്‍ ഉല്‍പ്പലദേവന്റെ 
ഫിലോസഫിക്കല്‍ വിപ്പവം വളരെ ശ്രദ്ധേയമായി 
ഫിലോസഫിയുടെ ചരിത്രത്തില്‍ ഇന്നും തുടരുന്നു. 
പ്രത്ൃഭിജ്ഞാപദ്ധ തിക്ക്‌ കാശ്മീരിശൈവിസമെന്ന 
പേര്‍ നിരര്‍ത്ഥക മാണെന്ന്‌ പണ്ഡിതാഭിപ്രായനുണ്ട്‌. 
സോമാനന്ദനെന്ന ഗുരു (800-950) ഉല്‍പ്പലദേവനെ 
പ്രത്ൃൃഭിജ്ഞ അഥ വാ ശൈവാദ്വൈതം പഠിപ്പിച്ചു. 
സോമാനന്ദന്റെ ഗുരുപരമ്പരയും വംശവും 
കാശ്മീരിലെത്തിയത്‌ കാലാപിഗ്രാമത്തില്‍ നിന്നാണ്‌. 
ശിവദൃഷ്ടിയില്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഗുരുപരമ്പര 
ഇപ്രകാരം കാണാം. 


കാലാപിഗ്രാമത്തില്‍ ജ്ഞാനം നശിച്ചപ്പോള്‍ കൈ 
ലാസത്തിലെ ഈശ്വരന്‍ ശ്രീകണനാമത്തില്‍ അ 
വതരിച്ചു.ഈര്‍ദ്ധ്വരേതസ്ലായദുര്‍വ്വാസാവുമുനിക്ക്‌.ഉ 
പദേശിച്ചു. ദുര്വ്വാസാവിന്റെ മാനസപുത്രനായ 
ത്രയംബകന്‍ ത്ര്യംബകഥുഹയില്‍ വെച്ച്‌ മകന്‍ ജനി 


ച്ചു. അവന്നുശേഷം 14 തലമുറകഴിഞ്ഞ്‌, സംഗമാ 
ദിത്യന്‍ ജനിച്ചു. അദ്ദേഹമാണ്‌ പുത്രനോടൊപ്പം കാ 
ശ്മീരിലേക്ക്‌ താമസം മാറ്റിയത്‌. സോമാനന്ദന്റെ 
ഗുരുവംശപരമ്പര കാശ്മീരിലേതല്ല. കാലാപിഗ്രാ 
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മത്തിലേതാണ്‌. അഭിനവഗുപ്പനും മദ്ധ്യദേശത്തെ 
കന്യാകുബ്ൂദേശത്തുനിന്ന്‌ കാശ്മീരിലേക്ക്‌ പോയ 
ആത്രേയഗോത്രത്തിലെ സന്തതിയാണ്‌. കുമാരിലഭട്ട 
ന്റെ നിരീശ്വരവാദത്തിനു പകരം ബോധവും ഈശ്വ 
രനും ഒന്നാണെന്ന വാദം വെച്ചത്‌ ഉല്‍പ്പലദേവനാ ണ്‌. 
ബോധത്തിനു പുറത്ത്‌ സ്വതന്ത്രമായി അനവധി 
വസ്തുക്കളുള്ള പ്രപഞ്ചമാണ്‌ സത്യമെന്നും ഈശ്വ 
രനില്ലെന്നുമുള്ള മീമാംസകരുടെ വാദം അദ്ദേഹം 
പൊളിച്ചടുക്കി. ഈശ്വരനല്ലാതെ മറ്റൊന്നുമില്ലെന്ന്‌ 
സ്ഥാപിച്ചു. വാസൂവത്തില്‍ ഇത്‌ അദ്ദേഹത്തിനു മുമ്പേ 
ശങ്കരാചാര്യര്‍ സ്ഥാപിച്ചതുതന്നെയാണ്‌. അതായത്‌ 
ഉല്‍പ്പലന്റെ സിദ്ധാന്തം തനിക്കുമുമ്പ്‌ വന്ന 
ശങ്കരാചാര്യരുടെ വാദം തന്നെയാണ്‌. ഇ താകട്ടെ 
ഉപനിഷത്തുകളുടെ കാലത്തുള്ള അദ്വൈ 
തസദ്ധാന്തമാണ്‌. ഈശാവാസ്യമിദം സര്‍വ്വം. 


ഉല്‍പ്പലദേവന്റെ കേന്ദ്രവാദം സ്വാതന്ത്രയവാദമാണ്‌. 
ആത്മാവ്‌ സ്വാതന്ത്രമാണ്‌. സ്വതന്ത്രചിന്തയും ക്രി 
യയുമാണ്‌ അതിന്റെ മുഖമുദ്ര. പരതന്ത്രം അതിന്‌ 
അന്യമാണ്‌. അതിന്റേതല്ലാതെ മറ്റൊന്നില്ല. ബുദ്ധമ 
തക്കാരുടെ നിരാത്മവാദം (ആത്മാവില്ല) അദ്ദേഹം 
ശങ്കരാചാര്യരെപ്പോലെ നിരസിച്ചു. ആത്മാവില്ല 
എന്ന്‌ മീമാംസകരോ ന്യായവൈശേഷികസാഖ്വ 
യോഗപദ്ധതികളോ പറയുന്നില്ല. അതിന്റെ സ്വഭാ 
വത്തെച്ചൊല്ലിയാണ്‌ അവരുടെ തര്‍ക്കം. അഞ്ചാം 
നൂറ്റാണ്ടിലെ ദിങ്നാഗന്‍ ചൂണ്ടിക്കാട്ടിയ പോലെ 
ജഞ്ഞാതാവിന്‌ ജ്ഞാനം എന്ന പ്രക്രിയയിലൂടെ മാറ്റം 
സംഭവിക്കുന്നുണ്ടാവണം ഉല്‍പ്പലന്‍ പരിണാ 
മമില്ലാത്ത ആത്മാവ്‌ എന്ന അല്ലൈതിയുടെ സിദ്ധാ 
ന്തത്തെ ബൌദ്ധര്‍ എതിര്‍ക്കുന്നതിനുപയോഗിക്കുന്ന 
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ഈ വാദം മനസ്സിലാക്കി... 


ശ്രീകണ്ഠന്‍ (ശിവ) 
ദുര്‍വ്വാസാവ്‌ (അത്രിപുത്രന്‍) 
മാനസപുത്രന്‍ ത്രയംബകന്‍ 
14 തലമുറ 


ലളിതാദിത്യന്‍ കന്യാകുബ്ടത്തില്‍നിന്ന്‌ അത്രിഗുപ്തനെ കാശ്മീരിലേക്ക്‌ 
നൂറ്റാണ്ടില്‍. 

യശസ്‌കരന്റെ കാലത്ത്‌ വല്ലഭാചാര്യനെന്ന പ്രധാനമന്ത്രി. 

പുത്രന്‍ സ്െരി,ഭാര്യ വത്സലിക 


16ആം തലമുറ സംഗമാദിത്യന്‍ കാശ്മീരിലേക്ക്‌ വന്നു ന്ത. 8 

മൂന്നു തലമുറ വര്‍ഷാദിത്യ,അരുണാദിത്യ,ആനദദന്‍ വരാന്നു 

സോമാനന്ദന്‍.(22ആം തലമുറ) ആനന്ദപുത്രന്‍ നരസിംഹേുപ നു വിമല 
വസുഗുപ്രശിഷ്യന്‍) മനോരഥഗുപ്തന്‍,രാമദേവന്‍,അഭിനവഗുപ്തൻ 

അഭിനവഗുപ്രന്റെ ഗുരുക്കന്മാര്‍ 
ന എഏരകപുത്തന്‍ വാമനാഥന്‍ (സൈദ്ധാന്തികന്‍) 

പ്രത്യദിജ്ഞാപദരി ച അമര്‍ദ്ദകപരമവ്പരയില്‍ ഭൂതിരാജപുത്രന്‍ 
സോമാനദ്ദന്‍ ര്‍ട്ടമല്ലടന്‍ ശ്രീനാഥപരമ്പരയില്‍ ഉര്‍പ്പലശിഷ്യന്‍ ലക്ഷ്മനഗുപ്തനാഥന്‍(വൈഷ്ണവം) 
ഉര്‍പ്പുലദേവന്‍ മുകുളടടര്‍ ശംഭുനാഥന്‍ 
ലക്ക്മണഗുപ്രന്‍ രാമന്‍ ര്ൃംബമപുത്രി ഒര്‍ധ്യധംബമം പഠിപ്പിച്ചു 
ജഭിനവഗുപ്ര൯ രം ഭട്ടേദുരാജനും ലക്ഷ്മണഗുപ്തനും (സ്പന്ദപ്രത്യഭിജ്ഞാ) 


വസ്ധുക്കളെ ജഡമായി സങ്കല്‍പ്പിക്കുമ്പോള്‍ മാത്ര 
മാണ്‌ ബുദ്ധമതക്കാരുടെ ഈ വാദം നിലനില്‍ക്കുന്ന 
തെന്ന്‌ ചൂണ്ടിക്കാണിച്ചു. പരിമിതമായ വസ്തുക്കള്‍ 
അവയുടെ രൂപം സ്വയം തെരഞ്ഞെടുത്തതല്ല. അവ 
പാരതന്ത്ര്യം അനുഭവിക്കുന്നു. ബോധം ഇപ്ര കാരം 
അല്ല. സര്‍വ്വദാ സ്വതന്ത്രമാണ്‌.ആത്മനന്‍ നിര വധി 
രൂപം സ്വീകരിക്കാം. സങ്കല്‍പ്പമാത്രയില്‍ ആനയോ 
ഉറുമ്പോ ആവാം. ഇദന്ത.അഹത്ത ഇവ ഒന്നായി 
ഭാവനയിലെ ആനയെ ബോധത്തിലെ ആ നയായി 
കാണാം. ബോധം തന്നില്‍നിന്ന്‌ അന്യമായ 
രൂപമെടുക്കുമ്പോളും സ്വരൂപമായിത്തന്നെ തന്നെ 
ദര്‍ശിക്കുന്നു. സ്വസ്വരൂപമല്ലാത്ത നിരവധി രൂപ 
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മെടുക്കുമ്പോഴും സ്വസ്വരുപമെന്ന അസ്തിത്വം ചൈ 
തന്യമയമായ ആത്മാവ്‌ ഉപേക്ഷിക്കുന്നില്ല, പരിണാ 
മം സംഭവിക്കുന്നില്ല. ഈ പരമസ്വാതന്ത്ര്യം ബുദ്ധമ 
തക്കാരുടെ വാദത്തെ തോല്‍പ്പിക്കുന്നു. ക്ഷണികമാ 
യ വസ്തുക്കളുടെ പരിണാമമുള്ള ബോധത്തെയാണ്‌ 
ബുദ്ധമതക്കാര്‍ പറയുന്നത്‌. അപരിണാമിയായ 
ചൈതന്യത്തെയാണ്‌ അല്ൈൈതികള്‍ പറയുന്നത. ക്ലാ 
സിക്കല്‍ ഫിസിക്ടും റിലേറ്റിവിസ്റിക്ക്‌ ആസ്ട്രോ 
ഫിസിക്സും തമ്മിലുള്ള ഭേദമുണ്ട്‌ അവ തമ്മില്‍. 
മനുഷ്യമനസ്സില്‍ ജ്ഞാനാര്‍ജ്ജനം കൊണ്ട്‌ വരുന്ന 
പരിണാമം പോലും അവിരാമവും ഏകവുമായ 
പരമബോധത്തിന്റെ ബോധം എന്ന തെളിവാണ്‌. 
ആത്മബോധം,പ്രത്യഭിജ്ഞ ഇവ ബോധത്തിന്റെ 
ബോധത്തിന്‌ തെളിവാണ്‌. ഓരോ ദര്‍ശനവും ഒരു 
സംസ്ലാരകണികയോ വാസനയോ അവശേഷിപ്പി 
ക്കുന്നു. ഇതാണ്‌ ഓര്‍മ്മക്ക്‌ നിദാനം. അതിന്‌ വ 
സ്പുവിന്റെ സാന്നിദ്ധ്യം ആവശ്യമില്ല. ഉല്‍പ്പലദേ വന്‍ 
ഓര്‍മ്മ പഴയ വസ്ധുവിനെ കുറിച്ച്‌ മാത്ര മല്ല, പണ്ട്‌ 
അനുഭവിച്ച വസ്ധപുവെക്കുറിച്ചുള്ള 
അനുഭവത്തെക്കൂടിയാണ്‌ എന്ന്‌ പറയുന്നുണ്ട്‌. 
ഇപ്രകാരമുള്ള ആപേക്ഷികമായ അനുഭവത്തെ 
വിശദമാക്കാന്‍ ബുദ്ധമതക്കാര്‍ക്ക്‌ കഴിഞ്ഞില്ല. 
ഉല്‍പ്പലദേവന്റെ വാദം മനസ്സിലാക്കാന്‍ നമുക്ക്‌ 
ഓരോ ഗ്രഹണവും സ്വസംവേദനമാണെന്ന ബുദ്ധ 
മതവാദം മനസ്സിലാക്കണം. ജാഗ്രദവസ്ഥയിലെ 
ബോധപൂര്‍വ്വമായ ഓരോ ചിന്തയും ക്രിയയും 

അതി ന്നുമുമ്പുള്ളവയുടെ അനുഭവം, അതിന്റെ ഓ 
ര്‍മ്മ,തനിക്ക്‌ ബോധമുണ്ടെന്ന ബോധം ഇവയോടു 
കൂടിയതാണ്‌.ഇതിനെ ഉല്‍പ്പലദേവനും അംഗീകരി 
ക്കുന്നു. ഉല്‍പ്പലദേവന്‍ പറയുന്നത്‌ ഈ ഒറ്റക്കാരണം 
കൊണ്ടുതന്നെ ബോധത്തെ വസ്തുവായി 
കണക്കാക്കാനാവില്ല എന്നാണ്‌. ഒന്നാമതായി ,ബാ 
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ഹ്ൃവസ്ധപുക്കളെ അറിയുന്നപോലെ നാം നമ്മുടെ 
അനുഭവങ്ങളെ(ഭൂതകാലത്തേയും ഇപ്പോഴത്തേയും) 
അറിയുന്നില്ല എന്നതാണ്‌. ഒരു ബോധത്തെ വസ്മൂ 
വായി ഗ്രഹിക്കാന്‍ മറ്റൊരു ബോധത്തിന്‌ ആവു 
ന്നില്ല. ഒരു ഘടത്തെ അറിയുന്ന പോലെയല്ല ബോ 
ധത്തെ അറിയുന്നത്‌. ബോധത്തെ അറിയുമ്പോള്‍ 
അതിനെ നമ്മില്‍നിന്ന്‌ വ്യത്യസ്തമായ ഒന്നായാണ്‌ 
നാം അറിയുന്നത്‌. ഇദം, അഹം എന്ന രണ്ടായിട്ടാണ്‌ 
വിചാരിക്കുന്നത്‌. ഗ്രാഹൃശക്തിയെ വസ്തുവാക്കി 
വിചാരിക്കാന്‍ സാധ്യമല്ല, കാരണം ഗ്രാഹൃശ 
ക്തിയാണ്‌ വസ്തുക്കളെ പ്രകാശിപ്പിക്കുന്നത്‌. ജേഞേ 
യത്തിലാണ്‌ ഗ്രഹണം അഥവാ അറിയുക എന്ന 
ക്രിയ നടത്തുന്നത്‌. ബോധം സ്വയംപ്രകാശകമാണ്‌. 
അതിനെ മറ്റൊന്നിന്‌ പ്രകാശിപ്പിക്കാനാവില്ല. 
അതിനാല്‍ ഇതരവസ്തമുക്കളെപ്പോലെയുള്ള ഒരു 
വസ്തുവല്ല,അത്‌. ഇനി അതിനെ വസ്ധപുവാണെന്ന്‌ 
വാദത്തിനായി സങ്കല്‍പ്പിച്ചാലും, നമുക്ക്‌ അതിന്റെ 
തനിമകളായ സ്വപ്രകാശകത്വം ,വസ്തപുക്കളെ പ്രകാ 
ശിപ്പിക്കാനുള്ള കഴിവ്‌, ഇതിനുള്ള സ്വാതന്ത്ര്യം 
(ബോധം സ്വാതന്ത്ര്യമാണ്‌ ഇതൊന്നും ഗ്രഹിക്കാനോ 
വസ്പുഗുണങ്ങളായി വിശദീകരിക്കാനോ സാ 
ധിക്കില്ല. സൃൃതിയില്‍ നാം മുമ്പുനടന്ന അനുഭവ ത്തെ 
ഓര്‍മ്മിക്കുന്നുണ്ട്‌. എല്ലാം ക്ഷണികമാണെന്ന്‌ 
കരുതുന്ന ബുദ്ധമതക്കാര്‍ക്ക്‌ ഇത്‌ വിശദീകരിക്കാ 
നും കഴിഞ്ഞില്ല. ഇപ്പോഴത്തെ ഗ്രഹണശക്തിക്ക്‌ 
കഴിഞ്ഞുപോയ ഗ്രഹണത്തെ (ബോധത്തെ അതി 
ന്റെ ജേഞയവസ്ധപുവായി ഗണിക്കാനാവില്ല എന്നും 
ബുദ്ധമതക്കാര്‍ കരുതുന്നു.ഓരോ ഗ്രഹണവും ആ 
ത്മനിഷ്ടമാവണം, ഇപ്പോഴത്തെ ബോധം പഴയ 
ബോധത്തെ വസതുവായി വീക്ഷിക്കുന്നില്ല, ഓരോ 
ബോധഗ്രഹണവും ക്ഷണികവുമാണ്‌. ഈ ബുദ്ധമ 
തവീക്ഷണത്തില്‍ അനുസന്ധാനം(ഠ൦ബ്മഭ ഒന്൯ടടിട) 
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കൊണ്ടു നടക്കുന്ന നമ്മുടെ സാധാരണകര്‍മ്മങ്ങളെ 
പ്പോലും വിശദീകരിക്കാനാവില്ല. ഉല്‍പ്പലന്റെ ഈ 
വീക്ഷണത്തെ അഭിനവഗുച്ഛന്‍ ഇപ്രകാരം പറ ഞ്ഞുഃ- 
നമ്മുടെ പഴയ അനുഭവത്തെക്കുറിച്ച ഓര്‍മ്മ കള്‍ 
ജേഞയവനസ്തുവല്ല, അതിനെ മറ്റൊരു ബോധം കൊണ്ട്‌ 
അറിയാനാവാത്ത ഗ്രാഹൃശക്തിയായതിനാല്‍, 
സ്വപ്രകാശകമായി കരുതണം.ഓര്‍മ്മ വരുമ്പോ 
ളുള്ള പ്രകാശകത്വം പഴയ അനുഭവത്തിന്റെ അഭാ 
വത്തിലും നടക്കുന്നു. അപ്പോളതെങ്ങനെ ഓര്‍മ്മയി 
ല്‍ പ്രകാശിച്ചു.അനുഭവവും അനുഭവത്തിന്റെ ഓ 
ര്‍മ്മയും എന്ന രണ്ട്‌ ഗ്രഹണം വളരെ കാലത്തെ 
ഇടവേളക്ക്‌ ശേഷമാകയാല്‍ അകലത്തിലാണ്‌. (ക്ഷ 
ണികമല്ലുഓരോ അനുഭവവും ക്ഷണികമായിരുന്നെ 
കടില്‍ അതിന്റെ ഓര്‍മ്മ ഒരിക്കലും ഉണ്ടാവുകയില്ല. 
ഓര്‍മ്മയെ വിശദീകരിക്കാവുന്നത്‌ ഇപ്രകാരമാണ്‌ഃ- 
ഇപ്പോഴത്തെ ഓര്‍മ്മയുടെ ആത്മബോധം എന്നത്‌, 
പഴയ അനുഭവത്തിന്റെ ആത്മബോധം തന്നെയാണ്‌. 
അവ വെവ്വേറെയല്ല. ആത്മബോധത്തില്‍നിന്ന്‌ 
(ജ്ഞാനത്തിനുള്ള വഴി)വ്ൃത്ൃസ്പമായ ഒന്നും- 
പ്രത്യക്ഷം,അനുമാനം മുതലായവ) ഭൂതകാലാനുഭവ 
ത്തിനെ അറിയാനുപയോഗിക്കാനാവില്ല. സ്വാനുഭ 
വമെന്ന ആത്മബോധം മാത്രം അതിനെ വിശദമാ 
ക്കുന്നു. നിരന്തരവും തടസ്ുമില്ലാത്തതുമായ ശാശ്വ 
തമായ ആത്മബോധം കാലഭേദമില്ലാതെ നമ്മില്‍ 
പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നുണ്ട്‌. അതാണ്‌ ജ്ഞാതാവിന്റെ 
സ്വരുപം.(നമ്മുടെ ആത്മസ്വരുപം) ഇപ്രകാരം 
ബുദ്ധമതചിന്തകന്മാരുടെ ക്ഷണികവാദവും അനാ 
ത്മവാദവും നിരസിക്കപ്പെടുന്നു. ശങ്കരാചാര്യരും 
ഇപ്രകാരമാണ്‌ ബുദ്ധമതവാദങ്ങളെ തിരന്ൃരിച്ചത്‌. 


സ്വാതന്ത്ര്യം 


ക്ഷണികമായ അനുഭവങ്ങളും കൂടി ശാശ്വതമായ 
ഏകബോധത്തിന്റെ തന്നെ പ്രകാശനങ്ങളാണ്‌. എ 
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ന്നാലത്(ബോധം ഏകമാണെന്നതിന്‌ തെളിവെന്താ 
ണ്‌. ആ ബോധമാണ്‌ ജഡവസ്തുക്കളായും ബോധ മുള്ള 
നിരവധി ജീവികളായും കാലദേശങ്ങളാല്‍ 
സീമിതമായ പ്രപഞ്ചമായും 
പ്രകാശിക്കുന്നതെന്നാണ്‌ അതിന്ന്‌ 
തെളിയിക്കേണ്ടത്‌. ഇവിടെ വിജ്ഞാനവാ ദികളുടെ 
സര്‍വ്വവും ബോധമാണെന്ന തിയറിയോട 
യോജിക്കുന്നു.സ്വപ്പലോകത്തിലെന്ന പോലെ നമ്മു 
ടെ ബോധത്തില്‍നിന്നാണ്‌ ബാഹ്ൃവസ്മുക്കളും ആ 
കാരമെടുക്കുന്നത്‌. ഇവിടെ സൌ്രാന്തികരോടുള്ള 
വിജ്ഞാനവാദികളുടെ തര്‍ക്കത്തില്‍ ഉല്‍പ്പലദേവന്‍ 
വിജ്ഞാനവാദിപക്ഷത്തിലാണ്‌. (ഇവരും ബുദ്ധമതം 
ചിന്തകരാണ്‌ നമുക്ക്‌ ബാഹ്യലോകവുമായി നേരിട്ട 
സമ്പര്‍ക്കമില്ലെങ്കിലുംകൂടി, വൃത്യസ്ൃമായ നമ്മുടെ 
അനുഭവങ്ങളെ വിശദീകരിക്കാന്‍, ബോധത്തിനു 
പുറത്ത്‌ സത്യമായ ഒന്നിനെ അംഗീകരിക്കണമെ 
ന്നാണ്‌ സൌത്രാന്തികബുദ്ധമതക്കാരുടെ പക്ഷം. 
ഉല്‍പ്പലദേവന്‍ പുറത്തുള്ള മറു സത്യങ്ങളെ അംഗീ 
കരിക്കുന്നില്ല. ഓര്‍മ്മ പഴയ അനുഭവങ്ങളുടെ 
മുദ്രക്ളായി വാസനകളെ ബോധത്തില്‍ പതിച്ചതി 
ന്റെ ഫലമാണ്‌. സ്വപപത്തിലെ കാര്യങ്ങളും ഇ 
ങ്ങനെയാണ്‌ ഓര്‍മ്മ വരുന്നത്‌. അതിലും ബാഹ്യ 
വസ്തപുവില്ല. ഇപ്രകാരം നിരന്തരം മുദ്രകളും അവ 
യുടെ മുദ്രകളും പതിച്ചിരിക്കയാല്‍ ആദ്യത്തെ മുദ്ര 
യെ തേടി പോകുന്നത്‌ വിഫലമാണ്‌. ബോധത്തിന്റെ 
സൃഷ്ടിപരത അതിന്റെ സ്വാതന്ത്യമാണ്‌.വിജ്ഞാന 
വാദികളുടെ വാദം ശരിയല്ലെന്ന്‌ സ്ഥാപിക്കാന്‍ അ 
വരെ ഖണ്ഡിച്ച സൌത്രാന്തികരുടെ വാദവും ഉല്‍പ്പ 
ലദേവന്‍ സ്വീകരിക്കുന്നുണ്ട്‌. എന്നാല്‍ നാം സദാ 
സമയവും ബോധത്തിന്റെ സൃഷ്ടിപരമായ ശക്തി 
അനുഭവിച്ചുകൊണ്ടേ ഇരിക്കുന്നുണ്ട്‌. എല്ലാ 
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അനുഭവത്തിനും കേന്ദ്രമായി ഹൃദയത്തിലിരിക്കുന്ന 
സ്വാതന്ത്ൃശക്തിയെ അദ്ദേഹം എടുത്തുപറയുന്നു. 


്വാരതന്ത്ര്യം-(വ തിഭ,പ്ര തൃക്ഷം,ഇഛട- 


ബോധമുള്ള ഓരോ ജീവിക്കും മറ്റുള്ളവര്‍ ഇതുവരെ 
കാണാത്തതിനെ ഇഛാനുസാരം സങ്കല്‍പ്പിക്കാനും 
സൃഷ്ടിക്കാനും കഴിയും. അഭിനവഗുപ്പന്റെ 
ഉദാഹരണം  തുമ്പിക്കയും നാലു കൊമ്പുമുള്ള ആന 
ആകാശത്തിലോടുന്നു എന്നതാണ്‌. ആലംബന 
മില്ലാതെയും പ്രപഞ്ചം സൃഷ്ടിക്കാനുള്ള കഴിവ്‌ 
ബോധത്തിനുണ്ട്‌. നൈയായികരും മീമാംസകരും 
പറയുന്നര, സ്വപ്തത്തിലും സങ്കല്‍പ്പത്തിലും നാം 
സൃഷ്ടിക്കുന്നതെല്ലാം ബോധത്തിലുള്ള പൂര്‍വ്വകാല 
സൂരണകളുടെ കഷ്ടങ്ങളെ സങ്കല്‍പ്പം വിളക്കി 
ച്ചേര്‍ത്തവയാണെന്നാണ്‌. നാം മുമ്പു കണ്ട തുമ്പി യും 
കൊമ്പും ആകാശവും ആനയും പുതിയ രുപത്തില്‍ 
വിളക്കിച്ചേര്‍ത്തതാണ്‌ അഭിനവഗു പ്ലന്റെ 
സാങ്കല്‍പ്പികമായ വിചിത്രരൂപം. സങ്കല്‍പ്പ മെന്നത്‌ 
സ്വതന്ത്രസൃഷ്ടിയാണ്‌. മുമ്പുള്ളവയെ കൂ 
ദിച്ചേര്‍ക്കുക എന്ന ക്രിയയും ബാഹ്ൃചോദന കൂ 
ടാതെ സ്വതന്ത്രമായാണ്‌ നടക്കുന്നത്‌. സങ്കല്‍പ്പവ 
സ്ലൂവോട സമമ്പയിക്കുമ്പോള്‍ കൂട്ടിച്ചേര്‍ത്ത വ 
സ്തൂക്കള്‍ക്ക്‌ മാറ്റം വരാതെ ഇരിക്കുന്നില്ല. ബോധം 
അവയെ പുതിയ വസ്ധുവായി മാറ്റി എടു 
ക്കുന്നുണ്ട.സങ്കല്‍പ്പിക്കുന്ന ബോധം ഇപ്രകാരം 
മാറ്റിയെടുത്തില്ലായിരുന്നുവെങ്കില്‍ നമ്മുടെ 
സങ്കല്‍പ്പ സൃഷ്ടികള്‍ ജീവനുള്ളവയും 
ഐകൃമുള്ളവയും ആവുകയില്ലായിരുന്നു. 
സങ്കല്‍പ്പിക്കുമ്പോള്‍ നാം ആനുദവിക്കുന്നത്‌ 
ഈശ്വരന്റെ രസാനുഭവമാണ്‌. അഥവാ ഈ 
വസ്മുവായോ ആ വസ്ധപുവായോ 
പ്രകാശിച്ചുകൊണ്ടുള്ള ബോധത്തിന്റെ സൃഷ്ടിപരത 
തന്നെയാണ്‌. ഇപ്രകാരം സങ്കല്‍പ്പം അഥവാ ഭാവന 
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മുക്തിയിലേക്കുള്ള പാതയാണെന്ന്‌ ഉല്‍പ്പലദേവന്‍ 
സമര്‍ത്ഥിച്ചു. പ്രതിഭാസര്‍ഗുത്തിലൂടെയാണ്‌ നാം 
നമ്മുടെ ബോധം ഈശ്വരന്റെ പ്രപഞ്ചബോധം 
തന്നെയാണെന്ന്‌ തിരിച്ചറിയുന്നത്‌. 


സങ്കല്‍പ്പവും പ്രത്യക്ഷവും വേറെയാണെന്നതാണ്‌ 
ഈ വാദത്തിനുള്ള പ്രതിവാദം. പ്രത്യക്ഷം നമുക്ക്‌ 
തെരഞ്ഞെടുക്കാനാവാത്തതാണ്‌. നമുക്ക്‌ 
വേണമെങ്കി ലും വേണ്ടെങ്കിലും പ്രത്ൃയക്ഷവസ്മൂ 
അതിനെ നമ്മി ല്‍ അടിച്ചേല്‍പ്പിക്കയാണ്‌. അതില്‍ 
സ്വാതന്ത്ര്യമില്ല. ഈ വാദത്തെ 
എതിര്‍ത്തുതോല്‍പ്പിക്കുന്നതിലാണ്‌ 
അദ്വൈതത്തിന്റെ അസാധാരണവൈഭവം. 
പ്രത്ൃക്ഷാ നുഭവം കണ്ണാടിയില്‍ വസ്തു പ്രതിബിംബം 
പോ ലെ ബോധത്തില്‍ സംഭവിക്കുന്ന ഒന്നല്ല. 
അതിന്റെ കേന്ദ്രസ്ഥാനത്ത്‌ വിമര്‍ശശക്തിയുണ്ട്‌. 
കണ്ണാടിയും ജലവും വസ്ധപുവിന്റെ പ്രതിബിബം 
ഉണ്ടാക്കുന്നേ ഉള്ളു. ബോധം അവയെ 
പ്രകാശിപ്പിക്കയും വിമ ൪ര്‍ശിക്കയും അറിയുകയും 
ചെയ്യുന്നുണ്ട്‌. ഇതില്‍ ഭര്‍ത്ൃഹരിയുടെ മാര്‍ഗ്ഗമാണ്‌ 
ശൈവാദ്ലൈതം സ്വീ കരിക്കുന്നത്‌. 
പ്രത്ൃക്ഷത്തിന്റെ ആദിമുഹൂര്‍ത്തം പോലും 
ഭാഷയാലാണ്‌ ഭാസിക്കപ്പെടുന്നത്‌. അത്‌ 
മൌനത്തിന്റെ പ്രാകൃതഭാഷയായിരുന്നാലും കൂടി 
ഭാഷയുടെ സാന്നിദ്ധ്യമുണ്ട്‌. അഭിനവഗുപ്പന്‍ കൈ 
കാട്ടലും തലയാടലും (വേദഭാഷ)ഇവിടെ താരതമ്യം 
പ്പെടുത്തുന്നു. പ്രത്ൃക്ഷത്തിനു മുമ്പേ ഏതെങ്കിലും 
തരത്തിലുള്ള ഭാഷാസംവേദനം ഉണ്ടായിരുന്നിരി 
ക്കണമെന്ന്‌ ഉല്‍പ്പലദേവന്‍ സമര്‍ത്ഥിച്ചു. നാം ചെ 
യൃതിനെ പിന്നീട ചിന്തിച്ച്‌ വിശദീകരിക്കുമ്പോ ളാണ്‌ 
താര്‍ക്കിക്ചിന്ത ഉണ്ടായത്‌. അതിനുമുമ്പോ, ക്രിയ 
ചെയ്യുമ്പോള്‍ത്തന്നെ മൌനമായ സംവേദനം 
നടക്കുന്നുണ്ട്‌. സംവേദനങ്ങളുടെ ഉളളടക്കം നാം 
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ഗ്രഹിക്കുന്നു എന്നതിന്‌ അര്‍ത്ഥം നാം അവയെ 
സൃഷ്ടിക്കുന്നു എന്നല്ല. ശൈവാദ്വൈതം ബോധമാണ്‌ 
പ്രത്യക്ഷവസ്തുക്കളെ സൃഷ്ടിക്കുന്നതെന്നത്‌ വിശദീ 
കരിക്കാനായി ശ്രമിക്കുന്നു. 


ഒന്ന്‌ സൃഷ്ടിക്കണമെന്ന ഇഛയാണ്‌ നമ്മെ സൃഷ്ടിക്ക്‌ 
പ്രചോദിപ്പിക്കുന്നത്‌. ചട്ടിയായാലും വസ്ത്രമായാ 
ലും അതിന്റെ രൂപം ആദ്യം ഉണ്ടാക്കുന്നവന്റെ 
ഇഛയിലാണ്‌ രൂപമെടുക്കുന്നത്‌. അവിടെ ഇഛ 
ചട്ടിയുടേയോ വസ്ത്രത്തിന്റേയോ രൂപത്താല്‍ 
സീമിതമാണ്‌. സങ്കല്‍പ്പത്തിലെ പാത്രവും സങ്കല്‍പ്പ 
സൃഷ്ടിയാണ്‌. സൃഷ്ടിക്കാനുള്ള നമ്മുടെ ഇഛയാണ്‌ 
ചട്ടിയായോ വസ്ത്രമായോ മറ്റേതെങ്കിലും വസ്തു 
വായോ പുറത്തേക്ക്‌ പ്രകാശിക്കുന്നത്‌. തന്നില്‍നിന്ന്‌ 
തന്നെത്തന്നെ പുറത്തേക്ക്‌ പ്രകാശിപ്പിക്കുക ഒരു 
നിര്‍വ്ൃതിയാണ്‌. (ഗ്രീക്ക്‌ ഫിലോസഫര്‍മാര്‍ ഇതിനെ 
£൦ട൭൦) എന്ന്‌ വിളിച്ചു. ഈ പ്രകാശനം ലീലാവി 
നോദമായി ഭാരതീയശാസ്ത്രം കണ്ടു. സൃഷ്ടി നമ്മു 
ടെ ലീലാവിനോദമായ ഇഛയുടെ ബഹിര്‍സ്കുര 
ണമാണ്‌, സ്വയംപ്രകാശകത്വമാണ്‌. ഇതുപോലെ 
പ്രത്യക്ഷവും പ്രത്യക്ഷദര്‍ശനത്തിനുള്ള 
ഇഛയില്‍നി ന്നാണ്‌ ഉണ്ടാവുന്നത്‌. അത്‌ ബോധം 
സ്വതന്ത്രമായി എടുക്കുന്ന ഇഛാസ്വാതന്ത്ര്യമാണ്‌. 
വസ്തുക്കളുടെ അസ്ലിത്വം നമ്മുടെ ബോധത്തിലാണ്‌. 
അപ്രതിീക്ഷി തമായ ഒരു വൈകാരികമുഹൂര്‍ത്തം 
സംഭവിക്കു മ്പോള്‍ (ആനന്ദം,ഭയം,ദുഃഖം,പ്രധാനമായ 
ഒരു കര്‍ത്തവ്യം മറന്നുപോയെന്ന ഓര്‍മ്മ) നാം ഇദന്ത 
യും അഹന്തയും മറന്ന്‌ ബോധത്തിന്റെ സകലശ 
ക്തികളുടേയും ഒറ്റ പ്രവാഹമായി മാറുന്നതിനെ 
സോമാനന്ദന്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. ആ മുഹൂര്‍ത്ത 
ത്തില്‍ വൃക്തിബോധമല്ല, പ്രപഞ്ചബോധമാണ്‌ 
നമ്മെ നയിക്കുന്നത്‌. ഇതിന്നര്‍ത്ഥം ആ മുഹൂര്‍ത്ത 
ത്തില്‍ മാത്രമാണ്‌ ബോധം സ്വാതന്ത്ര്യം അനുഭവി 
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ക്കുന്നത്‌ എന്നല്ല. സാധാരണ മുഹൂര്‍ത്തങ്ങളിലും 
ബോധമെന്നത്‌ വസ്പുബോധമാണ്‌. ഓഈന്മുഖ്യം അഥവാ 
ഉന്മുഖത വസ്പുവിലേക്കുള്ള മുഖം ഉയര്‍ത്തല്‍ ആണ്‌. 
(ന്ഥ) അതില്‍ വസ്മു വിന്റെ 
അതീന്ദ്രിയസാന്നിദ്ധ്യം ഉണ്ട്‌. സാര്‍ത്രേ അതിനാല്‍ 
വസ്തുവിന്‌ സ്വതന്ത്രഅസ്സിത്വമുണ്ടന്ന്‌ കരുതി. 
അതീന്ദ്രിയമായ ഐഡിയലിസത്തിന്റെ 
അടിസ്ഥാനമാണ്‌ ഉന്മുഖതയെന്ന്‌ ഹെസ്ലേളിനു 
ശേഷമാണ്‌ പാശ്ചാത്യലോകം മനസ്സിലാക്കിയത്‌. 
സാംസ്കാരികവും മതപരവും തത്വചിന്താപരവു മായി 
വളരെ വലിയ അകലമാണ്‌ ഉല്‍പ്പലദേവനും 
ഐഡീന്റെ (൦ കര്‍ത്താവിനും തമ്മിലുള്ളത്‌. 
എന്നാലും രണ്ടും ബോധത്തിന്റെ സൃഷ്ടിപരതയെ 
പറയുന്നു. അഭിനവഗുപ്പന്‍ ഉല്‍പ്പലദേവന്റെ 
അഭിപ്രായത്തെക്കുറിച്ച്‌ പറയുന്നുഃ-ജേഞയവസ്തു 
ബോധത്തില്‍നിന്ന്‌ വൃത്യസ്ൃമായിരുന്നുവെങ്കില്‍, 
ഉന്മുഖത ആത്മാവിന്റേതാകുമായിരുന്നില്ല. മറ്റൊ 
ന്നിലേക്കാണ്‌ ഉന്മുഖതയെന്നാല്‍ മറ്റൊന്നിനെ ആ 
ശ്രയിക്കുന്നു എന്ന്‌ അര്‍ത്ഥം വരും.അത്‌ സ്വാതന്ത്ര്യ 
ത്തിന്‌ വിപരീതമാണ്‌. മറ്റൊന്നിലേക്ക്‌ ഉന്മുഖമായ 
ബോധം സ്വതന്ത്രമല്ല, ആത്മബോധമല്ല. ആത്മാവല്ലാ 
ത്തത്‌ ജഡമാണ്‌,അതിന്‌ മറ്റൊന്നിലേക്ക്‌ ഉന്മുഖമാ 
കാന്‍ സാദ്ധ്യവുമല്ല. ആത്മാവ്‌ സ്വയം സ്വതന്ത്രമായി 
തന്നെത്തന്നെ ഉന്മുഖമായി വീക്ഷിക്കുന്നു. മറ്റൊരു 
വസ്തുവെയല്ല, ബോധത്തെത്തന്നെയാണ്‌ 
ബോധത്തിന്റെ ഓന്മുഖ്യം കൊണ്ട്‌ ഉല്‍പ്പലന്‍ 
അര്‍ത്ഥമാക്കുന്നത്‌. സ്വാതന്ത്ര്യമുള്ള ഒന്നിനു 
മാത്രമേ ഓന്മുഖ്യം സാധിക്കയുള്ളൂ. 


ബോധത്തിന്റെ സ്വാതന്ത്രത്തിന്‌ 
പരിമിതികളുണ്ടോ. 


ഒരറിവിനെ മറ്റൊരു അറിവിന്‌ അറിയാനാവില്ലെ 
ന്നത്‌ ഉല്‍പ്പലദേവനു മുമ്പ്‌ ശാന്തരക്ഷിതന്‍(ഗ്ഃ- 
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788)പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട. ബോധമുള്ള ജീവികള്‍ക്ക്‌ എന്ത്‌ 
സാദ്ധ്യമല്ല,എന്താണ്‌ ബോധത്തിന്റെ പരിമിതി എന്ന 
പ്രശ്ലത്തിലേക്ക്‌ ഇത്‌ വിരല്‍ ചൂണ്ടുന്നു. എന്നാല്‍ ഈ 
പരിമിതിക്ക്‌ കാരണം ബോധത്തിന്റെ അടി 
സ്ഥാനമായ സ്വാതന്ത്ര്യം തന്നെയാണ്‌. കണ്‍മുന്നിലു 
ള്ള വസ്പുവിനെ പിടിക്കുന്നപോലെ ബോധത്തെ 
പിടിക്കാനാവില്ല. ഈ പരാജയത്തിലാണ്‌ ബോധ 
ത്തിന്റെ സ്വാതന്ത്ര്യം നാം അനുഭവിച്ച്‌ അറിയുന്ന ത്‌. 
തന്നെ ഒരു വസ്ധപുവാക്കാനുള്ള ശ്രമത്തെ ബോധം 
സ്വസ്വാതന്ത്ര്യം കൊണ്ട പരാജയപ്പെടുത്തുന്നു. 
ബോധമുള്ള മറ്റു ജീവികളെപ്പറ്റി നാം ബോധവാ 
ന്മാരാവുന്നതെങ്ങനെ എന്ന ചോദ്യം ഹെഗലിനേയും 
ലെവിനാസിനേയും പോലെ അദപ്ലൈതികളെ 
ഉത്തരം മുട്ടിച്ചില്ല. മീമാംസകര്‍ മറ്റുള്ളവരെ വീ 
ക്ഷിച്ച്‌ അനുമാനം കൊണ്ട്‌ എന്ന്‌ പറഞ്ഞു. നാം 
കര്‍മ്മം ചെയ്യുകയും അതിനെപ്പറ്റി ബോധമുള്ളവ 
രായിരിക്കയും ചെയ്യുന്നതിനാല്‍ നമ്മെപ്പോലെ 
കര്‍മ്മം ചെയ്യുന്ന മറു ജീവികളിലും ബോധമുണ്ടാ 
വണം എന്നതാണ്‌ അനുമാനം. 6-7 നൂറ്റാണ്ടുകളില്‍ 
ജീവിച്ച ധര്‍മ്മകീര്‍ത്തി എന്ന ബുദ്ധമതചിന്തകനും 
ഇതുതന്നെയാണ്‌ പറഞ്ഞത. അദ്ദേഹത്തിന്റെ സന്താ 
നാന്തരസിദ്ധി ശൈവചിന്തകര്‍ക്കിടയില്‍ 
പ്രചാരത്തി ലിരുന്ന കൃതിയാണ്‌. മറ്റുള്ളവരുടെ 
കര്‍മ്മം കൊണ്ട്‌ അവരുടെ ബോധത്തെ 
അനുമാനിക്കാമെന്ന ഈ നിഗമനത്തെ 
ഉല്‍പ്പലദേവന്‍ സ്വീകരിച്ചില്ല. നമുക്ക്‌ അവരുടെ 
ശരീരം കാണാം,ക്രിയ കാണാം പക്ഷേ ബോധം 
കാണാനാവില്ല എന്ന്‌ അദ്ദേഹം പറഞ്ഞു.അതിനാല്‍ 
മീമാംസകരുടെ അനുമാനം അപര്യാപ്പമാണെന്നും 
പറഞ്ഞുമലയില്‍ പുക കണ്ടതുകൊണ്ട്‌ അഗ്നിയെ 
അനുമാനിക്കുന്നപോലെ യല്ല ബോധത്തെ 
അറിയേണ്ടത്‌. ശരിക്കുപറഞ്ഞാല്‍ അര്‍ നമ്മില്‍ 
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നേരത്തെ ഉള്ള ജ്ഞാനത്തിന്റെ ഒരു 
തിരിച്ചറിവുമാത്രമാണ്‌. അവരെ വസ്തുക്കളായി 
കരുതുക എന്ന അജ്ഞതയില്‍നിന്നാണ്‌ ഈ തിരി 
ച്ചറിവ്‌ ആവശ്യമായി വന്നത്‌. ഉത്പലദേവന്റെ 
വിവ്ൃത്തിക്കുള്ള ഭാഷ്യത്തില്‍ അഭിനവഗുപ്ഛന്‍, 
മറ്റുള്ളവരെക്കുറിച്ച നമ്മുടെ ജ്ഞാനം ക്രിയയുറെ 
ബോധവുമായി സംബന്ധപ്പെടുത്തിയിട്ടല്ല, ബോധ 
വും ക്രിയയും ഒന്നാണെന്ന സത്യം ഉള്ളിലുണര്‍ന്നി 
ട്ടാണ്‌. അഥവാ അത്‌ നമ്മുടെ ഡ്ഴം൦൦൨ ആയി ബോധ 
ത്തില്‍ നേരത്തേ ഉള്ള ജ്ഞാനമാണ്‌. നാം ക്രിയ 
ചെയ്യുമ്പോള്‍ നമ്മുടെ ബോധത്തിലുള്ള സ്വാത 
ന്ത്രയത്തെ അനുഭവിക്കുന്നതുകൊണ്ടാണ്‌, അവരും 
അപ്രകാരം ഉള്ളവരാണെന്ന ബോധം നമുക്കുള്ളത്‌. 
സ്വപ്രകാശകമായ,സഹജമായ ആത്മബോധമാണ്‌ 
എല്ലാവരിലുമുള്ളത്‌ എന്ന ജ്ഞാനമാണത്‌. അല്ലാതെ 
അനുമാനമല്ല. 


തനിക്ക്‌ പുറത്തുള്ള ഒന്നിനേയും ബോധം ഗ്രഹിക്കു 
ന്നില്ല. കാരണം സര്‍വ്വവും ബോധത്തിലാണ്‌ ഉരി 
ക്കുന്നത്‌. വസ്പുവും വസ്ധപുജ്ഞാനവും ഒരുമിച്ച്‌ 
സംഭവിക്കുന്നു എന്ന ധര്‍മ്മകീര്‍ത്തിയുടെ സഹോ 
പലംഭനിയമം ശൈവാദ്വൈതികള്‍ സ്വീകരിച്ചിട്ടുണ്ട 
വസ്തു ബോധത്തില്‍ നിന്ന്‌ അന്യമല്ല എന്ന്‌ തെളി 
യിക്കാനാണിത്‌. ആത്മബോധമാണ്‌ വസ്പുബോധം 
ഉണ്ടാക്കുന്നത്‌. ബോധത്തില്‍നിന്ന്‌ അന്യമായ വ 
സ്ലുവോ ആശയമോ അചിന്തനീയമാണ്‌. ഉല്‍പ്പല 
ദേവന്‍ ഇതിനെ ബോധത്തിന്റെ ശക്തിയായി ഗ 
ണിക്കുന്നു.ബോധത്തിനു പുറത്ത്‌ ഒന്നിമില്ലഎന്നാണ്‌ 
ഇതിനര്‍ത്ഥം. മോക്ഷത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്ന ഭാവന 
(സങ്കല്‍പ്പം) നമ്മുടെ ബോധത്തിലിരിക്കുന്ന ഈശ്വര 
ശക്തിയെ സൂചിപ്പിക്കുന്നു.അഭിനവഗുപ്പന്‍ ഭാവന 
സ്വതന്ത്രമല്ലെന്ന്‌ ഭാവന ചെയ്യാന്‍ നമുക്കാവില്ലെന്ന്‌ 
പറയുന്നു. 
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ബോധത്തിന്റെ ലീല 


സകലവും ബോധമാണ്‌. ശുദ്ധചൈതന്യമായ ബോ 
ധം എപ്രകാരമാണ്‌ ജഡവസ്മുവായി പ്രത്യക്ഷപ്പെ 
ടുന്നത്‌. അതിനെ നമുക്ക്‌ ബാഹ്യമായ ഒന്നായി നാം 
എങ്ങനെയാണ്‌ ധരിക്കുന്നത്‌. ബോധത്തിന്റെ 
സ്വാതന്ത്രയത്തിന്‌ പരിമിതി ഇല്ലെങ്കില്‍ വേദനയും 
മരണവും അനുഭവിക്കുന്ന വ്യക്തികളുടെ രൂപം 
അതെങ്ങനെ എടുത്തു. 


ഇതുതന്നെയാണ്‌ ബോധത്തിന്റെ അപരിമിതമായ 
സ്വാതന്ത്ര്യമായി അപല്ൈൈതി കരുതുന്നത്‌. സ്വന്തം 
സ്വഭാവത്തെ മറച്ചുപിടിച്ച്‌, ഇത്തരം പ്രയാസമേ റിയ 
കാര്യങ്ങള്‍ നിഷ്പ്രയാസം ചെയയുന്ന ലീല 
ബോധത്തിന്‌ സഹജമാണ്‌. അഭിനവഗുപ്ഛന്‍ പറ 
യുന്നുഃ പ്രയാസമേറിയത നിഷ്പ്രയാസം ചെയുന്ന 
താണ്‌ പ്രഭുവിന്റെ ലീല. സാധാരണ മനുഷ്യര്‍ക്ക്‌ 
സങ്കല്‍പ്പിക്കാനും കൂടി കഴിയാത്തത്‌ അര്‌ നിര്‍വ്വ 
ഹിക്കുന്നു. ആത്മപ്രകാശത്തെ മറച്ചുപിടിച്ച്‌, ഒളി 
പ്പിച്ച്‌ പലതായി പ്രകാശിക്കുന്നതിനേക്കാളും പ്ര 
യാസമായി ഏതാണുള്ളത്‌. 


ബോധം സ്വയം ആവരണം ച്ചെ്ഠ്‌ മറച്ച്പിടിച്ച്‌ 
പ്രപഞ്ചത്തെ അനന്തരൂപമായി പുറത്ത്‌ പ്രകാശി 
പ്പിക്കുന്നു. ബോധത്തിന്റെ സ്വാതന്ത്ര്യമാണ്‌ മായ 
എന്ന ഈ ലീല.ബോധത്തിന്റെ ക്രീഡാശക്തിയാണ്‌ 
മായ.പ്രപഞ്ചസ്ൃഷ്ടിലീല എന്ന്‌ പറയാം. കുട്ടികള്‍ 
കളിക്കുമ്പോള്‍ അവര്‍ക്കറിയാം തങ്ങള്‍ അമ്മയും 
അഛനും ആയി അഭിനയിക്കയാണ്‌, ശരിക്ക്‌ അതല്ല 
എന്ന്‌. അതുപോലെയാണ്‌ ബോധത്തിന്റെ പ്രപഞ്ച 
ലീലയും. അഭിനവഗുപ്പന്‍ പ്രഭുവിന്റെ ബോധം, 
ഏറ്റവും പ്രയാസമായത്‌ തന്റെ സ്വാതന്ത്രത്താല്‍ 
എളുപ്പം നിര്‍വ്വഹിക്കുന്നത്‌ ഈ ക്രീഡ മൂലമാണെന്ന്‌ 
പറയുന്നു.എങ്ങും വ്യാപിച്ച സ്വസ്വഭാവത്തെ 


ഉല്‍പ്പലദേവനും അഭിനവഗുപ്പനും ഇന്ത്യന്‍ ഫിലോസഫിയും 
സുവര്‍ണ്ണനാലപ്പാട്ട 


21. 


മൂടിവെച്ച്‌, പ്രപഞ്ചത്തിലെ നാനാത്വമായി അഭിന 
യിക്കുന്ന ലീലയാണ്‌. സ്വതന്ത്രനായ സിവനെന്ന 
നടന്‍, താനായിത്തന്നെ ഇരുന്ന്‌, പല വേഷങ്ങളായി 
പ്രത്യക്ഷപ്പെട്ട അഭിനയിക്കുന്നു. എങ്കി ലും തന്റെ 
ഏകത്വത്തെക്കുറിച്ച്‌ സദാ ബോധവാനാണ്‌. 
എന്നാലും അത്‌ സാധാരണ കാര്യത്തില്‍പോലും 
സ്വന്തം സ്വഭാവം മറന്നപോലെ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌ 
കാണുന്നുമുണ്ട്‌. ഉദാഹരണത്തിന്‌, കളിയിലും, മ 
നോരാജ്യത്തിലും നോവല്‍ നായനയിലും നാടകം 
കാണുമ്പോളും നാം സ്വയം മറന്ന്‌ മറ്റൊന്നായി 
ഭവിക്കുമ്പോഴും നാം പൂര്‍ണ്ണമായി നമ്മെ മറക്കു 
ന്നില്ല. ഇതാണ്‌ ഇത്തരം അവസ്ഥകളില്‍ നമ്മെ 
ആനന്ദമനുഭവിപ്പിക്കുന്നത്‌ തന്നെ. അതുകൊണ്ട്‌ 
മായ അനിര്‍വ്ൃവചനീയമാണെന്ന്‌ ശിവൈപദല്വൈതികള്‍ 
കരുതുന്നില്ല. ബ്രഹ്മാദ്വൈതികളില്‍നിന്ന്‌ അവര്‍ക്ക്‌ 
ഈ വ്ൃത്യാസമുണ്ട്‌. 


സ്വാതന്ത്ര്യം, കാരണം, അനുഗ്രഹം 


ഏതെല്ലാം വൃത്യസ്ൃൂഫിലോസഫികളുമായി തര്‍ക്ക 
ത്തിലേര്‍പ്പെടുമ്പോഴും ഉല്‍പ്പലദേവന്റെ ലക്ഷ്യം 
നമ്മുടെ അനുഭവത്തിലേക്ക്‌ തന്നെ ശ്രദ്ധ തിരിച്ച്‌, 
നാം എല്ലാം നേരത്തെ അറിഞ്ഞിട്ടുണ്ടെന്ന്‌ ഓര്‍മ്മി 
പ്പിക്കലാണ്‌.വിവ്ത്തിയില്‍ അദ്ദേഹം , സത്യാനുദ 
വം എല്ലാവരും നേരത്തെ അറിഞ്ഞതായിട്ും ,.അ 
തിനെ വിവരിക്കാന്‍ ശ്രമിച്ച വിവിധസിദ്ധാന്തങ്ങ 
ളാല്‍ കളങ്കിതായതാണെന്നാണ്‌. ബോധത്തിന്റെ സ്വാ 
തന്ത്ര്യമല്ലാതെ മറ്റൊന്നുമല്ല, അനുഭവം. സ്വാതന്ത്ര്യം 
ഉല്‍പ്പലദേവന്റെ കണ്ടുപിടുത്തമല്ല. ബ്രാഹ്മണരുടെ 
മീമാംസകസിദ്ധാന്തത്തിലുമുള്ളതാണ്‌. പ്രതൃഭിജ്ഞാ 
പദ്ധതിയില്‍ അതിനു കൂടുതല്‍ വ്വാപ്പിയും ക്രമ വും 
കിട്ടിയെന്നു മാത്രം. ബോധത്തിന്റെ സ്വഭാവം 
അതിന്റെ ചലനസ്വാതന്ത്ര്യമാണെന്ന്‌ പ്രതൃഭിജ്ഞാപ 
ദ്ധതിയില്‍ ഉല്‍പ്പലന്‍ സമര്‍ത്ഥിച്ചു. നാനാത്വകാര 
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ണം നാം പ്രത്യക്ഷമായി കാണുന്ന പ്രപഞ്ചമല്ല, അത്‌ 
സൌത്രാന്തികബുദ്ധമതക്കാര്‍ വിചാരിക്കുന്ന 
പോലെ ബോധത്തില്‍ പ്രതിഫലിക്കുന്ന പ്രതിബിംബ 
വുമല്ല. വിജ്ഞാനവാദിബുദ്ധമതക്കാര്‍ പറയുന്ന 
പോലെ അനാദിയായ അവ്യക്തവാസനാശകലങ്ങ 
ളുടെ ശ്രേണിയുമല്ല. വേദാന്തി പറയുന്ന അനിര്‍വവ 
ചനീയായ മായയല്ല. പിന്നെ എന്താണ്‌, ബോധത്തി 
ന്റെ സ്വാതന്ത്ര്യം മാത്രമാണ്‌. ആത്മാവിന്റെ സ്വഭാ 
വത്തേയും പ്രപഞ്ചത്തിന്റെ കാരണത്തേയും കുറി 
ച്ചുള്ള മറ്റു സിദ്ധാന്തങ്ങളുടെ നിഗമനങ്ങളോട 
ഉല്‍പ്പലദേവന്‍ ഇപ്രകാരം വിയോജിച്ചു. നമ്മുടെ 
ഗ്രാഹൃശക്തിയില്‍ സദാ ബോധത്തിന്റെ സ്വാതന്ത്ര്യ 
ശക്തി ഉണ്ടെങ്കിലും നാം അതില്‍നിന്ന്‌ ശ്രദ്ധ മാറി 
(അശ്രദ്ധ) മറന്നിരിക്കയാണ്‌. പ്രത്യഭിജ്ഞ വരുമ്പോള്‍ 
വീണ്ടും സ്വസ്വഭാവം പ്രകാശിക്കുന്നതാണ്‌ ജ്ഞാ നം. 
ങ്കിലും തന്റെ ഫിലോസഫിക്കല്‍ മാര്‍ഗ്ഗം മു 
ഗ൧്തിയിലേക്ക്‌ നയിച്ചുകൊള്ളണമെന്നില്ലെന്ന്‌ ഉല്‍പ്പ 
ലന്‍ സമ്മതിക്കുന്നു. അല്‍ പ്രഭുവിലേക്ക്‌ വഴി 
തുറന്നുകൊടുക്കാം,പക്ഷേ മുക്തി കൊടുക്കുകയില്ല. 
എത്ര ശ്രമിച്ചാലും ചിലര്‍ സ്വന്തം സ്വാതന്ത്ര്യത്തെ 
തിരിച്ചറിയുകയില്ല. പ്രഭുവിനെ അറിയാന്‍ പ്രഭു 
വിന്റെ അനുഗ്രഹം തന്നെ വേണം. ബോധത്തിന്‌ 
ഇത്രയേറെ സ്വാതന്ത്ര്യം ഉണ്ടായിട്ടും വ്ൃയക്തിബോധം 
ശിവബോധവുമായി തന്മയിക്കുന്ന കാര്യത്തില്‍ 
തികച്ചും നിസ്പൂഹായമാണ്‌. നമ്മെ മുക്തമാക്കാന്‍ 
സ്വതന്ത്രമാക്കാന്‍) ശിവന്‍തന്നെ അനുഗ്രഹിക്കണം. 
എന്നാലും ശിവനെന്നത്‌ ദൂരെ എവിടെയോ ഉരി 
ക്കുന്ന ഈശ്വരനല്ല. സ്വന്തം അന്തരാത്മാവിലെ 
ഈശ്വരനാണ്‌, ആത്മാവാണ്‌. അഥവാ, നമ്മുടെ 
അന്തരാത്മാവാണ്‌ നമുക്ക്‌ സ്വാതന്ത്ര്യം തരുന്ന 
ശിവബോധം. പ്രത്ൃൃയഭിജ്ഞാദര്‍ശനത്തിലെ കാരണം 
ഒരേ സമയം വളരെ ശക്തവും ദുര്‍ബ്ബലവുമാണ്‌. 
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ഉല്‍പ്പലദേവന്‍ അതിനെ മുക്തിമാര്‍ഗ്ും എന്നുതന്നെ 
യാണ്‌ വിളിക്കുന്നത്‌. നമുക്കറിയാവുന്ന സത്വത്തെ 
നിരാവരണം ചെയ്യണോ വേണ്ടയോ എന്നത്‌ നമ്മുടെ 
കയ്യിലാണ്‌. ഗുരുവിനും ഫിലോസഫിക്കും എല്ലാം 
മാര്‍ഗദര്‍ശനം ചെയ്യാനേ കഴിയൂ. ഫിലോസ ഫി 
(ദര്‍ശനം) എന്നത്‌ അവസാനവിശകലനത്തില്‍ നമ്മെ 
ബന്ധിക്കാനും മുക്തരാക്കാനും കഴിവുള്ള ബോധം 
മാത്രമാണ്‌. 


പ്രത്ൃഭിജ്ഞാപദ്ധതി കാശ്മീരില്‍ മാത്രമല്ല,ഇന്ത്യ 
യാകെ പ്രചരിച്ചു. ദക്ഷിണേന്ത്യയിലും ശൈവ,വൈ 
ഷ്ലവദര്‍ശനങ്ങളില്‍ അതിന്റെ സ്വാധീനമുണ്ട്‌. അ 
ഭിനവഗുപ്പന്റെ പ്രധാനഎതിരാളികള്‍ ബുദ്ധമതചി 
ന്തകരായിരുന്നു. അവരില്‍ പ്രതൃഭിജ്ഞാപദ്ധതി 
സ്വാധീനം ചെലുത്തിയോ എന്നതിന്‌ തെളിവുകളില്ല. 
ബുദ്ധമതത്തിന്‌ അഭിനവഗുപ്പന്റെ കാലം മുതല്‍ 
കാശ്മീരത്തിലും പൊതുവേ ഇന്ത്യയിലും ജനസ മ്മതി 
നഷ്ടപ്പെട്ടു. അത്‌ അവരുടെ വാദങ്ങള്‍ക്ക്‌ സംഭവിച്ച 
പരാജയത്താലാകാം. അല്ലെങ്കില്‍ അ ഹിംസ എന്നത്‌ 
അതിര്‍ത്തിപ്രദേശങ്ങളിലെ നിരന്ത രമായ 
അധിനിവേശങ്ങളെ ചെറുക്കാന്‍ അപര്യാ 
പ്ലമായതിനാലുമാവാം. കാശ്മീരിലെ ബൌദ്ധചി 
ന്തകനായ ശങ്കരനന്ദനനെ അഭിനവഗുപ്പന്‍ പല 
പ്പോഴും ഉദ്ധരിക്കുന്നുണ്ട. ശങ്കരനന്ദനന്‍ഉല്‍പ്പല 
ദേവന്റെ ഗ്രന്ഥങ്ങളെക്കുറിച്ച്‌ അറിഞ്ഞിരുന്നു 
എന്നതിന്‌ സൂചനകളുമുണ്ട്‌. പ്രതൃഭിജ്ഞാപദ്ധതി 
എപ്രകാരമാണ്‌ ബുദ്ധമതത്തെ പ്രചോദിപ്പിച്ചതും 
പരാജയപ്പെടുത്തി, ഒരു ഭൂഖണ്ഡത്തില്‍നിന്ന്‌ തന്നെ 
അപ്രത്യക്ഷമാക്കിയതും എന്ന്‌ സുചനകളല്ലാതെ 
കൃത്യമായ തെളിവുകളില്ല. 


3, അഭിനവഗുപ്പടെ ഗുരൂസങക്കല്‍പവ്വം 
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കൌലവും കാവ്യവും ഒരുപോലെ വഴങ്ങുന്ന 
സിദ്ധഗുരുവായിരുന്നു അഭിനവഗുപ്പന്‍. പൂര്‍ണ്ണ മായി 
ജഞ്ഞാനം പ്രാപിച്ച സിദ്ധഗുരുവിനുപോലും 
സൂര്യസാന്നിദ്ധ്യത്തെ പ്രകാശിപ്പിക്കാന്‍ ശ്രമിക്കുന്ന 
മിന്നാമിനുങ്ങിന്റെ കഴിവേ ഉള്ളു എന്ന്‌ ശിവസാ 
ന്നിദ്ധ്യത്തിലുള്ള മാനവഗുരുക്കന്മാരുടെ 
സ്ഥാനത്തെ ചൂണ്ടിക്കാട്ടിയ അദ്ദേഹം ശിവഭാവം 
പൂണ്ട സിദ്ധ ഗുരുവായിരുന്നു എന്ന്‌ പ്രസിദ്ധമാണ്‌. 
ആരായിരുന്നു അഭിനവഗുപ്ഛന്‍. മതപണ്ഡിതന്‍, 
ശൈവശാസ്ത്രങ്ങളിലെ അവസാനവാക്ക്‌, 
സൌന്ദര്യ ശാസ്ത്രവും കാവ്യമീമാസയും 
സംഗീതവും സാഹി ത്യവും നാടകവും 
കരതലാമലകമായവന്‍, ബുദ്ധമ തതത്വങ്ങളെ 
നന്ഠായി പഠിച്ച്‌ വിശകലനം ചെയ്യ്‌ അതിലെ 
പാളിച്ചകളെ ചൂണ്ടിക്കാട്ടി പ്രതൃൃഭിജ്ഞാ 
പദ്ധതിയിലും സുന്ദശാസ്ത്രത്തിലും തനതായ വഴി 
വെട്ടിത്തുറന്നവ൯. സാധാരണ ഇന്ത്യയിലെ 
ശാസ്ത്രജ്ഞന്മാര്‍ ,പ്രത്യേകിച്ചും തത്വശാസ്ത്രജ്ഞര്‍, 
ഗ്രന്ഥങ്ങളില്‍ സ്വന്തം നാമമോ ജീവിതകഥയോ 
പരാമര്‍ശിക്കാറില്ല. വേദം പോലെ അപൌരുഷേയ 
മാവണം തന്റെ ഗ്രന്ഥം എന്ന ആഗ്രഹമാകാം ഇതി നു 
കാരണം. ഇതിന്‌ വിപരീതമായി സ്വന്തം വംശ 
പാരമ്പര്യം, ഗുരുപാരമ്പര്യം മുതലായ സകല വ്യ 
൧തിപരമായകാര്യവും ഗ്രന്ഥങ്ങളില്‍ പരാമര്‍ശിച്ച 
ചരിത്രബോധമുള്ള ഗ്രന്ഥകാരനെന്നും അഭിനവഗു 
പ്ലെ വിശേഷിപ്പിക്കാം.തന്ത്രാലോകത്തില്‍ തന്റെ 
വംശത്തിന്റെ പാരമ്പര്യപാണ്ഡിത്യം, കാശ്മീരിന്റെ 
പവിത്രത, അമ്മയുടെ അകാലമരണംഷസ്വന്തം വി 
ദ്യാഭ്യാസം, ഗുരുക്കന്മാരുടെ നാമം, താനെങ്ങനെ 
സിദ്ധഗുരുവാകാനുള്ള അധികാരം നേടി ഇതെല്ലാം. 
പറയുന്നു. ജന്മസ്ഥലവും സാഹചര്യവും 
വിദ്യാഭ്യാസവും വംശപാരമ്പര്യവും തന്നെ വിദ്യക്ക്‌ 
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അധികാരിയാക്കിയത്‌ പ്രതിപാദിക്കുന്നു മാത്ര 
മല്ല,തന്ത്രാലോകരചനക്ക്‌ ഉണ്ടായ സാഹചര്യവും 
താന്‍ ബോധോദയമുണ്ടായ ശൈവഗുരുവാണെന്നും 
കൂടി പ്രസ്ധാവിക്കുന്നു. ഒരു പക്ഷേ താന്‍ ബോ 
ധോദയമുണ്ടായ വ്യക്തിയാണെന്ന്‌ ബുദ്ധനുശേഷം 
തുറന്നുപറഞ്ഞ വ്യക്തിയാണെന്നും കൂടി വിശേഷി 
പപിക്കാവുന്ന സവിശേഷവ്യക്തിത്വം. 


ഓക്സ്ഫോഡ്‌ സംസ്ലൃയതപണ്ഡിതന്‍ ആര്‍തര്‍ 
മകഡൊണല്‍ പറഞ്ഞുഃ- ഇന്ത്യക്കാര്‍ ചരിത്രം എഴു 
തിയില്ല, കാരണം അവര്‍ക്ക്‌ ചരിത്രമുണ്ടായിരുന്നി ല്ല 
എന്ന്‌. ഷെല്‍ഡണ്‍ പോളക്ക്‌ ഇതിനെ തിരുത്തി. 
അപൌരുഷേയമായ വേദമാണ്‌ പരമമായ ജ്ഞാനം 
എന്നതിനാലാണ്‌, ജ്ഞാനത്തിനല്ലാതെ ഗ്രന്ഥകര്‍ത്താ 
വിന്‌ ഇന്ത്യക്കാര്‍ പ്രാധാന്യം കല്‍പ്പിക്കാഞ്ഞത്‌ എന്ന്‌. 
എന്നിട്ടും നിരവധി ഗുരുക്കന്മാരുടേയും 
ഗ്രന്ഥങ്ങളുടേയും ചരിത്രം ഗുരുപരമ്പരകളിലൂടെ 
നമുക്ക്‌ കൈമാറിക്കിട്ടിയിട്ടുണ്ട്‌. മെഗാസ്തനീസ്‌ 
പറഞ്ഞത്‌, ഇന്ത്യക്കാര്‍ അവരുടെ പൂര്‍വ്വികര്‍ക്ക്‌ 
സ്മാരകം പണിയാറില്ല, പക്ഷേ അവരുടെ ഓരോ 
മഹത്വമാര്‍ന്ന സംഭാവനയും ഐതിഹാസികകഥാ 
രൂപമായി എന്നും സംരക്ഷിക്കുന്നു എന്ന്‌. അത്തരം 
ചരിത്രമാണ്‌ രാമായണവും ഭാരതവും ഭാഗ 
വതവുമെല്ലാം. ജനിതകക്കൈമാറ്റത്തെക്കുറിച്ചോ 
വംശാനുചരിതത്തെക്കുറിച്ചോ മാനവവംശത്തിലാ 
ര്‍ക്കും ഒന്നും അറിയാതിരുന്ന കാലത്ത്‌ വംശപര 
മ്പരകളും ഗുരുകുലപരമ്പരകളും ഇത്രയും കണിശ 
മായി രേഖപ്പെടുത്തിയവരുടെ ചരിത്രബോധം 
തള്ളിക്കളയാവതല്ല. തന്റെ വംശചരിത്രം എഴുതുന്ന 
അഭിനവഗുപ്പനും ഈ വഴി പിന്തുടരുന്നു. 
സിദ്ധജഷിപരമ്പരയിലെ തന്റെ വംശവും അതിലെ 
തന്റെ സ്ഥാനവും കൃത്യമായി രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. 
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മകന്‍, ശിഷ്യന്‍,ഗുരു എന്നിങ്ങനെ ബൌദ്ധികപാ 
രമ്പര്യം പറയുന്ന കൂട്ടത്തില്‍ നിരവധി ഗുരുക്ക 
ന്മാരുടെ അടുത്ത്‌ നിരവധി വിഷയം പഠിച്ച്‌ അ 
ന്നത്തെ കാലത്തെ ഇന്റഗ്രേറ്റഡ്‌, ഇന്റര്‍ഡിസിപ്പിനറി 
പാരമ്പര്യവും രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
സഹോദരിയായ അംബ അഭിനവഗുലപ്ലനെ ശിവ 
രൂപമായിത്തന്നെ കാണുന്നു. 


മച്ചേന്ദ്രനാഥന്‍ കാമാഖ്യയിലും അഭിനവഗുപ്പന്‍ 
കാശ്മീരത്തിലുമാണ്‌ ജനിച്ചത്‌. ക്രമസ്മ്്രദായം നട 
പ്പാക്കിയ ഏരകനെന്ന ഗുരു ഉഡ്സിയാനത്തിലായി 
രുന്നു എന്ന്‌ അദ്ദേഹത്തിന്റെ ആത്മാംശം കലര്‍ന്ന 
ശ്ലോകം ഉദ്ധരിച്ച്‌ ജ്ഞാനനേത്രന്‍ തെളിയിക്കുന്നു. 
ശിവദൃഷ്ടിയില്‍ സോമാനന്ദന്റെ വംശപരമ്പരയും 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ പൂര്‍വ്വികര്‍ കാശ്മീരത്തിലേക്ക്‌ വന്ന 
കഥയുമുണ്ട്‌. അപ്രകാരം കാശ്മീരത്തിലേക്ക്‌ 
അഭിനവഗുപ്പന്റെ കുടുംബം വന്നത്‌ അഭിനവഗു 
പ്ലനും പറയുന്നു. മീമാംസകരായ ശബരനും 
കുമരിലഭട്ടനും പറയുന്നത്‌ഃ- എത്ര വലിയ പണ്ഡി 
തനായാലും മനുഷ്യന്റെ വാക്കിന്‌ പരിമിതിയുണ്ട്‌. 
കാലദേശങ്ങളെ കടന്ന്‌ നിരന്തരമായി നിലനില്‍ക്കാ 
ന്‍ അതിന കഴിഞ്ഞെന്നു വരില്ല. അത്‌ ബുദ്ധവച 
നമായാലും ശരി, ജിനവാക്ൃയമായാലും ശരി. 


കൌലസി ദ്ധഗുരുമാര്‍ഗ്ഗം. 


സാധുസാധു മഹാഭാഗേ മഹാനന്ദവിധായിനീ 
പ്രചിതം യത്‌ ത്വയാ വാക്യം അത്ൃത്ഭുതം അനാമയം. 
ഗോപിതം സര്‍വ്വരുദ്രാണാം വീരാണാം ഭൈരവേഷു 
ച സിദ്ധക്രമം നിരാചാരം തഥാപി കഥയാമി തേ 
സിദ്ധമാര്‍ഗുക്രമായാതം സിദ്ധപംക്തി വ്യവസ്ഥിതം 
(കുബ്ബികാമതതന്ത്രം)തന്ത്രാലോകം സിദ്ധന്മാരുടെ 
കുലവും സന്തതിയും പറയുന്നു. നാലു യുഗതതിനും 
ഓരോ യുഗനാഥനുണ്ട്‌. അവ രെ മണ്ഡലത്തില്‍ 
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കുലയാഗത്തില്‍ ധ്യാനിക്കുന്നു. അഭിനവഗുപ്ഛന്‍ 
ഖഗേന്ദ്രനും വിജജാംബയും സത്യയുഗത്തിലും, 
കൂര്‍മ്മവും മംഗളയും ത്രേതാ യുഗത്തിലും, മേഷവും 
കാമമംഗലയും ദ്വാപര ത്തിലും മച്ചേന്ദ്രനാഥനും 
കൊങ്കണാംബയും കലി യുഗത്തിലുമെന്ന്‌ പറയുന്നു. 
മത്ത്വേന്ദനാഥന്‍ മുക്കുവനാണ്‌. കലിയുഗത്തിലെ 
നാഥസ്നമ്്രദായം കാമരൂപം അഥവാ കാമാഖ്യ എന്ന 
ആസാമിലാണ്‌ ആരംഭിച്ചത്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ പത്നി 
കൊങ്കണാംബ കൊങ്കണ്‍ തീരത്താണ്‌. അദ്ദേഹത്തെ 
ചരിത്രപുരുഷ നായും മറ്റുള്ളവരെ 
ചരിത്രാതീതപുരുഷന്മാരായും 
ഗണിക്കുന്നു.അവരെല്ലാം മേഖലാ, വിന്ധ്യപര്‍വ്ൃതനി 
രകളിലാണ്‌ വാണിരുന്നത്‌. 


മത്ത്യേന്ദ്രനാഥനു മുമ്പ്‌ ശിവന്‍ (ഭൈരവന്‍) ജ്ഞാനം 
കൊടുത്തത്‌ ചന്ദ്രപീപിലുള്ളവര്‍ക്കാണ്‌. താനും ദേ 
വിയും പുത്രനായ കാര്‍ത്തികേയനെന്ന ബഡുഗനെ 
അവിടെ വെച്ച്‌ കണ്ടത്‌ ഭൈരവന്‍ ഓര്‍മ്മിക്കുന്നു. 
ചന്ദ്രപപീപില്‍ വെച്ച്‌ പിതാവില്‍നിന്ന്‌ ജ്ഞാനം മോ 
ഷ്ടി ക്കാനുറ്ച്ച ബഡുഗകാര്‍ത്തികേയനെ ശിവന്‍ 
ശപിച്ച്‌ മുഷകനാക്കി. അവന്‍ മോഷ്ടിച്ച ജ്ഞാനത്തെ 
ചന്ദ്രദ്വീപിനു ചുറുമുള്ള സമുദ്രത്തില്‍ തിര ഞ്ഞ 
ഭൈരവന്‍ ജ്ഞാനദൃഷ്ടിയാല്‍ ഒരു മത്സ്യത്തി ന്റെ 
വയറ്റില്‍ കണ്ടു. അതിനെ കരയ്ക്ക്‌ വലിച്ചു 
കയറ്റി.മുഷകന്‍ വലിയ തുരങ്കം പണിത്‌ അതിനെ 
വീണ്ടും കടലിലിട്ടു. വലിയ മത്സ്യം അതിനെ വി 
ഗുങ്ങി. ശിവന്‍ ഈര്‍ജ്ജവല എറിഞ്ഞു. തന്റെ ബ്രാ 
ഹ്മണത്വം ഉപേക്ഷിച്ച്‌ മീനവനായി. മത്ത്ൃന്ദ്രനാഥ 
പരമ്പര അപ്രകാരമാണ്‌ ഉണ്ടായര്‍്‌. മത്സ്യത്തില്‍നി 
ന്നാണ്‌ കൌലാഗമം വീണ്ടെടുത്തത്‌. അപ്പോള്‍ ദേവി 
ഉച്ചരിച്ചുഃ താങ്കള്‍ മത്സ്യഘ്നനായ കൈവ 
ര്‍ത്തകനായിരിക്കുന്നു. 
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ഈ കഥയില്‍ ചില സത്യങ്ങളുണ്ട്‌. 1. വ്യാസനും 
കലിയുഗാരംഭത്തില്‍ വേദം വീണ്ടെടുത്ത്‌ പകുത്ത 
മുക്കുവനാണ്‌. 2. കാര്‍ത്തികേയനായ മുരുകനെ 
ആരാധിക്കുന്ന ദക്ഷിണേന്ത്യയും പാണ്ഡ്യനാടും 
സമുദ്രമദ്ധ്യത്തിലാണ്‌. പാണ്ഡ്യന്‍ മത്സ്യമാണ്‌ ചിഹ്നം. 
3. മുഷകനെന്നത്‌ എലി, കള്ളന്‍ എന്ന്‌ രണ്ടര്‍ത്ഥം 
പറയുന്നു. എലികളുടെ അഥവാ മൂഷകവംശത്തിന്റെ 
നാടും കള്ളര്‍വംശത്തിന്റെ നാടും 
ദക്ഷിണേന്ത്യയാണ്‌. 4. മൂഷകവംശം ചന്ദ്രവംശമാണ്‌. 
ചന്ദ്രപ്പീപമെന്നത്‌ അതിനാലാവാം. 


 മച്ചേന്ദ്രനാഥന്റെ ഭാര്യ കൊങ്കണാംബ ദക്ഷിണേ 
ന്ത്യക്കാരിയാണ്‌. 6. കാമരൂപം അഥവാ കാമാഖ്യ 
ത്തിലേക്ക്‌ പോകുംമുമ്പ്‌ നാഥസമ്പ്രദായം തുടങ്ങി 
വെച്ചത്‌ ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ മുരുകാരാധനക്കാരാണ്‌. 


ഉത്തരാമലായത്തിലെ ക്രമസമ്പ്രദായം പ്രകാശിപ്പിച്ച ത്‌ 
നിഷ്ക്രിയാനന്ദന്‍. നിഷ്ക്രിയാനന്ദന്‍ വിദ്യാനന്ദന്‌ 
ജഞ്ഞാനം പകര്‍ന്നത്‌ ആന്ധ്രയിലെ ശ്രീശൈലത്തു 
വെച്ചാണ്‌. ദേവീപഞ്ചശതികയിലെ നാലു യുഗനാ 
ഥന്മാര്‍ - മത്ത്ൃേന്ദ്രനാഥന്റെ 12 മക്കള്‍, പിന്നെനാലു 
ദമ്പതിമാര്‍-ഇവര്‍ നിഷ്ക്രിയാനന്ദനും ജ്ഞാനദീ 
പതിയും, വിദ്യാനന്ദനും രക്തയും, സത്യാനന്ദനും 
മഹാനന്ദയും, ശിവാനന്ദനും സമയയും. നിഷ്ക്രിയാ 
നന്ദന്‍ വിദ്യാനന്ദന്റെ ഗുരുവാണ്‌. ചിഞ്ചിനീമതസാര 
സമുച്ചയത്തില്‍ ശീലാചിത്തിമുനിയുടെ പുത്രനാണ്‌ 
വിദ്യാനന്ദനെന്ന സിദ്ധന്‍. യോഗിയായ ഈ ശബര 
ന്‍(ട്രൈബല്‍;) ചുടലയില്‍ സഞ്ചരിക്കുന്ന 
താന്ത്രികനാ യിരുന്നു. യോഗിനീതന്ത്രം 
അറിയുന്നവനുമായിരു ന്നു. ശ്രീശൈലത്തിനു വടക്ക്‌ 
നിരവധി ശിഖരങ്ങ ളോടുകൂടിയ മലയിലെ 
സ്വര്‍ണ്ണനിര്‍മ്മിതമായ ദി വൃഗുഹയിലായിരുന്നു 
അദ്ദേഹം വിദ്യയെ ഉപാ സിച്ചിരുന്നത്‌. അവിടെ 
വെച്ചാണ്‌, നിഷ്ക്രിയാന ന്ദന്‍ വിദ്യാനന്ദന്‍റെ 
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ഉപാസനയില്‍. പ്രീതനായി കാളിയുടെ 
ക്രമസമപ്രദായം ശക്തമായ അശരീരി ശബ്ദത്തില്‍ 
ഉപദേശിച്ചത്.മച്ചേന്ദ്രനാതന്‍ മുക്കുവന്‍ വിദ്യാനാഥന്‍ 
ശബരന്‍. ചക്രാരാധകനായ വിദ്യാനാഥന്‌ 
ച്ക്രാചാരന്‍ ചക്രമേളകന്‍, ചക്രക്രീഡന്‍, വീര മേളന്‍ 
എന്നെല്ലാം പേരുകളുണ്ടായിരുന്നു നിഷ്ക്രി 
യാനാഥന്‍ ഭൂതലത്തിലാണ്‌ കൌലാചാരം പ്രചരി 
പപിച്ചത്‌. അദ്ദേഹം മുതല്‍ ശിവാനന്ദന്‍ വരെയുള്ള 
വരെ തന്ത്രാലോകം 29ആം അദ്ധ്യായം സൂരിക്കു ന്നു. 


ഉത്തരപീഠത്തിലെ കരവീരകപൂുരത്തില്‍ (സ്വാത്തി 
ലെ ഉദ്ദിയാനം) ജ്ഞാനനേത്രനന്‍ വെളിപാടു ലഭിച്ചു. 
ശരീമാതനെന്നു വിളിക്കുന്ന ജ്ഞാനനേത്രന്‍ 
അവിടെ വെച്ച്‌ മറു രണ്ട ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ 
ദേവീപഞ്ചശതികയും ക്രമസദ്ഭാവവും. 
കാളികാസ്തോത്രവും അദ്ദേഹ ത്തിന്റെ രചനയാണ്‌. 
സ്രീനാഥനെന്ന്‌ ജ്ഞാനനേത്രനും മത്ത്യണ്ദ്രനാഥനും 
പേരുണ്ട്‌. കുലാഗമം മത്ത്യണ്ദ്ര നാഥന്റേതും ക്രമം 
ഇജഞ്ഞാനനേത്രന്റേതുമായി കണക്കാ ക്കുന്നു. 
ദക്ഷിണേന്ത്യയിലും വിന്ധ്യനിലും ആസ്മാ മിലും 
സ്വാത്ത്‌ വാലിയിലും(ഇപ്പോള്‍ പാക്കിസ്ഥാനില്‍) 
വരെ പടര്‍ന്നുകിടന്ന ശൈവാഗമപരമ്പരകളു ണ്ട്‌. 
അതായത്‌ ഇന്ത്യ മുഴുവനും തന്നെ വ്യാപിച്ചി രുന്നു. 


കാശ്മീരിലെ സിദ്ധപരമ്പര 


ഏരകന്റെ ക്രമസൂത്രം, ്രസ്വനാഥക്ൃതികള്‍, ചുമ്മാ 
സ്‌ എന്ന വെളിപാടുകള്‍, പഴയ കാശ്മീരികഥകള്‍, 
വാതുലാനാഥസൂത്രം ഇവയിലെല്ലാം സിദ്ധസമ്പ്രദായ 
സൂചനകളുണ്ട്‌. പുരാതനമായ മന്ത്രമാര്‍ഗ്ഗ, അതിമാ 
ര്‍ഗുങ്ങളിലെ രണ്ട്‌ ശ്രേഷ്ടഗുരുക്കന്മാരെ അഭിനവ 
ഗുപ്തന്‍ പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. അവരില്‍ ഒരാള്‍ ലകു 
ലീശനും മറ്റെ ആള്‍ ശ്രീകണനുമാണ്‌. ഇവര്‍ വി 
ശ്വസിക്കാവുന്ന ആഘ്ൃഗുരുക്കന്മാരാണ്‌ എന്നാണ്‌ 


ഉല്‍പ്പലദേവനും അഭിനവഗുപ്പനും ഇന്ത്യന്‍ ഫിലോസഫിയും 
സുവര്‍ണ്ണനാലപ്പാട്ട 


30 


പറഞ്ഞിരിക്കുന്നത്‌.(ത്ന്ത്രാലോകം) 
തന്ത്രത്തിനുമുമ്പു ള്ള അതിമാര്‍ഗുത്തിലെ 
പാശുപതസ്നമ്ദായമാണ്‌ ലകുലീശന്റേത്‌. 
ശ്രീകണന്റേത്‌ മന്ത്രമാര്‍ഗ്ഗമാണ്‌. ലകുലീശനെകുറിച്ച്‌ 
ആറാം നൂറ്റാണ്ടിലെ കൊണ്ഡി ന്യന്റെ 
പാശുപതസൂത്രഭാഷ്യമായ പഞ്ചാര്‍ത്ഥഭാഷ്യ ത്തില്‍ 
മരിച്ചുകിടന്ന ബ്രാഹ്മണശരീരത്തിലേക്ക്‌ കാ 
യാവതരം ചെയ്യ ലകുലീശന്‍ ഉജ്ജയിനിയിലേക്ക്‌ 
നടന്നുപോയി എന്ന്‌ പറയുന്നു. മൂന്നാം നൂറ്റാണ്ടി 
നുമുമ്പുള്ള ഗുപ്പകാലത്ത്‌ ലകുലീശസ്ന്രദായം 
നിലവിലിരുന്നതിന്‌ ആര്‍ക്കിയോളജിക്കല്‍ തെളിവു 
കളുണ്ട്‌.(മഥുര സൂംഭം) ശൈവസ്മ്പ്രദായത്തിലെ 
ഏറ്റവും പഴയ ഗുരുവാ. ലകുലീശന്‍ ലഗുഡി എന്ന 
പേരിലാണ്‌ സൂന്ദപുരാണത്തിലുള്ളത്‌. പാശുപതവും 
യോഗ വും ഭൂമിയില്‍ പ്രചരിപ്പിച്ച ലകുലീശന്‍ 
ശ്രീകൃഷ്ണന്റെ കാലത്ത്‌ കൃഷ്ണലീല കാണാനായി 
ജനിച്ചു. കയ്യില്‍ ലഗുഡി ധരിച്ചതി നാലാണ്‌ ലഗു 
ഡീശന്‍ അഥവാ ലകുലീശനെന്ന പേര. ബലരാമനും 
ഈ ആയുധമാണ്‌ ധരിക്കുന്നത്‌. (ത്ൃച്ചംബരത്തിന 
ടുത്ത്‌ മഴുവൂരിലെ ബലരാമവിഗ്ര ഹം ഈ 
ആയുധമെന്തിയാണ്‌ കാണുന്നത്‌,ചിലര്‍ രണ്ടാം 
നൂറ്റാണ്ടില്‍ ജീവിച്ചിരുന്ന ചരിത്രപുരുഷനാണ്‌ 
ലകുലീശനെന്ന്‌ പറയുന്നു. ഇത്‌ ശരിയല്ലെന്ന്‌ റിറ്റര്‍ 
ബിഷോപ്പ്‌ സ്ഥാപിക്കുന്നു. ചന്ദ്രഗുപ്തന്റെ മഥുര സ്തംഭം 
ലകുലീഗുരുപരമ്പരയെ കൌശികന്‍ വരെ 
പറയുന്നു.ഭഗവത്‌ കുശികന്‍ 10 തലമുറക്ക്‌ 
ശേഷമാണ്‌ ഉദിതാചാര്യനെന്ന മഥുരസ്പംഭകാല ത്തെ 
ഗുരു. സൃൂന്ദപുരാണത്തിനുമുമ്പ്‌ ലകുലീശനാമം 
കാണുന്നില്ല. അനന്തേശനാമമാണുള്ളത്‌. കേരള 
ത്തിലെ പൂക്കാട്ടിയൂരിലെ ലിഖിതത്തില്‍ ലകുലീശ 
നാമം കാണുന്നുണ്ട്‌. (മ്ഥ൦://ഭന്സ്ല.൦ജ/്ദിട/റാഠന- 
ട10065-.-10ടഗഥ്സഠ005-900-ടഡി്റാധടട-ഠഠന്ഡല്ലാ) 
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ശ്രീകണനന്‍ ജ്ഞാനം ലഭിച്ചത്‌ അനന്തേശനില്‍നിന്നാ 
ണ്‌. . ശ്രീകണന്‍ ദേവാസുരഗുരുവായിരുന്നു. 
അഭിനവഗുപ്പന്‍ അദ്ദേഹത്തെ കാശ്മീരശൈവിസ 
ത്തിന്റെ ഗുരു എന്ന്‌ പറയുന്നില്ല. ലകുലീശനും 
പിന്നീട സോമശര്‍മ്മനും പാശുപതസനമ്്രദായഗുരുക്ക 
ന്മാരായിരുന്നു. ശ്രീകണ്ടന്റെ ആജ്ഞപ്രകാരം മൂന്ന്‌ 
സിദ്ധപരമ്പര അവതരിച്ചു. ത്ര്യംബക, അമര്‍ദുക, 
ശ്രീനാഥസ്മ്പരദായം..(ദ്വൈതം, അദ്വൈതം, ദ്വൈതാ 
പല്വൈതം.. ത്യംബകസമ്പ്രദായത്തില്‍നിന്ന്‌ 
രണ്ടാമതൊ രു ശാഖ ഉണ്ടായി. അര്‌ ത്ര്യംബകന്റെ 
പുത്രിയി ല്‍നിന്നുണ്ടായ 
അര്‍ദ്ധത്രൈയംബകശാഖയാണ്‌. ഇപ്ര കാരമുള്ള 
മൂന്നരശാഖാസമ്പദായങ്ങളില്‍നിന്നാണ്‌ പിന്നീട 
മറ്റെല്ലാ സ്മ്്രദായങ്ങളും ഉണ്ടായത്‌. ത്ര്യം ബക 
സമ്പ്രദായത്തിലെ ത്രിക അഭിനവഗുപ്പന്റെ 
പരമ്പരയാണ്‌. അദ്ദേഹം എല്ലാ ശാഖയിലെ ഗുരു 
ക്കന്മാരേയും പഠനത്തിനായി സമീപിച്ചിരുന്നതാ 
യും, അര്‍ദ്ധത്രംബകത്തിലെ ശംഭുനാഥനില്‍ നിന്നാ 
ണ്‌ അദ്ദേഹത്തിന്‌ അനുഭൂതി ലഭിച്ചതെന്നും അദ്ദേ 
ഹം തന്നെ രേഖപ്പെടുത്തുന്നു. 


അമര്‍ദ്ദകനില്‍നിന്ന്‌ ഏരകപുത്രനായ വാമനാഥന്‍ 
(സൈദ്ധാന്തികനായിരുന്നു).. അദ്ദേഹം സമുദ്രതര 
ണത്തിനുള്ള കപ്പിത്താനായി ഭവിച്ചു. അമര്‍ദുക 
പരമ്പരയില്‍ ഭൂതിരാജപുത്രന്‍ സൂര്യനായി ഭവിച്ചു. 
ശ്രീനാഥപരമ്പരയില്‍ ഉല്‍പ്വലശിഷ്യനായ 
ലക്ഷ്യണഗുപ്പനാഥനെന്ന വിഷ്ജു. സുമതീനാഥ 
പരമ്പരയിലെ ശംഭു ചന്ദ്രനായിത്തീര്‍ന്നു 


അമര്‍ദുസന്തതിമഹാര്‍ണ്ഠുവകര്‍ണ്ഠധാരാ 
സദ്ദൈശികൈരകവരാത്ജവാമനാഥാ ഗുരു. ) 


ശ്രീനാഥസന്തതി മഹാംബരഘര്‍മ്മകാന്തി 
ശ്രീഭൂതിരാജ.തനയാ സ്വപിത്യപ്രസ്ധാദാഗ്രുരു 2) 
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ത്രയംബകപ്രസരസാഗരശായിസോമാ- 
നന്ദാത്മോതപലജ ലക്ഷ്യണഗുഘൃനാഥാ ഗ്രുരു 2) 


തുര്യാഖൃസന്തതി മഹോദധിപൂര്‍ണ്ണചന്ദ്രാ 
ശ്രീസൌമതാ സകലവിത്‌ കില ശംഭുനാഥാഗ്രുരു 4) 


ആദ്യത്തെ മൂന്നുപേരും ത്രയംബകത്തിലെ പുരുഷ 
വംശവും നാലാമത്തേത്‌ അര്‍ദ്ധത്രയംബകമെന്ന 
സ്ത്രീവംശവുമാണ്‌. വിദ്യാപീഠത്തിലെ ത്രികം എന്ന 
ഇവരാണ്‌ പ്രതൃഭിജ്ഞാശാസ്ത്രത്തിന്റെ 
ഉപജ്ഞാതാക്കള്‍. ഈ വംശത്തെ അഭിനവഗുപ്പന്‍ 
താമ്മപര്‍ണ്ണിനദിയിലെ മുത്തുക്കളെന്നാണ്‌ വിളിക്കു 
ന്നത്‌. തെക്കെ ഇന്ത്യയിലെ താമ്രപര്‍ണ്ഠീതീരത്താണ്‌ 
ത്രയംബകം ഉണ്ടായതെന്നതിന്‌ ഇത്‌ മതിയായ 
തെളിവാണ്‌. 


ത്രയംബകാഭിഹിതസന്തതിതാമ്രപര്‍ണ്ണീ 
സന്മൌക്തിനാപ്രകരകാന്തി വിശേഷഭാജാ പൂര്‍വ്വ 
ജയ്യന്തി ഗുരവോ ഗുരുശാസ്ത്രസിന്ധു 
കല്ലോലകേളികലനാമലകര്‍ണ്ഠണധാരാ (തന്ത്രാലോകം) 


ഇവരിലെ സോമാനന്ദശിഷ്യനായ ഉല്പ്പലനെ പ്രകീ 
ര്‍ത്തിക്കുന്ന മറ്റൊരു ശ്ലോകം കാണുക.വംശത്തിലെ 
പതക്കം സോമാനന്ദന്‍ എന്ന്‌. 


ശ്രീത്ര്യംബകസദ്വംശമദ്ധ്യമുക്താമയസ്ഥിതേ 
ശ്രിസോമാനന്ദനാഥസ്യവിജ്ഞാനപ്രതിബിംബകം 
അനുത്തരാനന്യസാക്ഷിപൂര്‍ണ്ണഠാര്‍ത്ഥോപായംഅഭ്യ 
ദാത്‌ ഈശ്വരപ്പത്യഭിജ്ഞാഖ്യം യ ശാസ്ത്രം യത്‌ 
സുനിര്‍മ്മലം തത്‌ പ്രശിഷ്ൃയ കരോമി ഏതാം തത്‌ 
സൂത്രവിവ്ൃതീം ലഘും ബുദ്ധാഭിനവഗുപ്തോഹം 
ശ്രിമല്ലക്ഷുണഗുപ്പതാഃ(/ഈശ്വചരപ്രത്യഭിജ്ഞാവിമര്‍ശി 
നി)ആദ്യൃത്തെ ഗുരുമുത്ത്‌ സോമാനന്ദനെന്നും 
പറഞ്ഞിരിക്കുന്നു. 


ലകുലീശന്‍ 
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ശ്രീകണ്ണന്‍(കാലാപിഗ്രാമഠ) 

അത്രിപുത്രന്‍ ദുര്‍വ്വാസാവ്‌ 

ത്ര്യംബകാദിത്യന്‍ (14 പുത്രപരമ്പരകള്‍) 

15 ആം തലമുറ സംഗമാദിത്യന്‍(്രാശ്മീരിലേക്ക്‌ വന്നു 
വര്‍ഷാദിത്യന്‍ 

അരുണാദിത്യന്‍. 

ആനന്ദന്‍ 

സോമാനന്ദന്‍ 


ശാരദാതിലകതന്ത്രത്തില്‍ സക്ഷയണദേശികേന്ദ്രന്റെ 
ഗുരുപരമ്പരഃ- 


ശ്രീകണന്‍, വസുമത്‌,(വസുഗുപ്ഛന്‍) സോമാനന്ദന്‍, 
ഉല്‍പ്പലന്‍,ലക്ഷുണദേശികേന്ദ്രന്‍. ആചാര്യപണ്ഡിത 
ന്റെ പേരക്കുട്ടിയും ശ്രികൃഷ്ഠ പണ്ഡിതന്റെ മക നും) 


ശിവസൂത്രവും സുന്ദകാരികയും സോമാനന്ദനുമു മ്പ 
കാശ്മീരിലുണ്ട.ഗ7 ശിവസൂത്രങ്ങള്‍ വസുഗുപ്പ ന്‌ (825- 
875) ഒരു സിദ്ധന്റെ വാമൊഴിയായി പ്രകാ 
ശിപ്പക്കപ്പെട്ടതാണെന്ന്‌ സുന്ദകാരികയുടെ വിവ 
ത്തിയില്‍ ശിഷ്യനായ ഭട്ടകല്പടന്‍ പറയുന്നു. രാജാന 
കരാമന്‍ വസുഗുപ്പവചനത്തെ പ്രശംസിക്കുന്നു. 
സൂന്ദങ്ങളുടെ സാരമാകുന്ന മധു ഒഴുകിവന്ന, സി 
ദ്ധന്റെ വാമൊഴിയായി വസുഗുപ്പനില്‍ പ്രവേശിച്ചു. 
രഹസ്യജ്ഞാനം സിദ്ധമുഖത്തുനിന്ന്‌ സാക്ഷാത്‌ 
സംക്രാന്തം ചെയ്യപ്പെട്ടു. ഭഗവദ്ഉല്‍പ്പലനെന്നാണ്‌ 
പറഞ്ഞിരിക്കുന്നത്‌. ഭഗവദ്‌ വിഷ്ണുഉപാസകനായി 
രുന്നു. ഭാഗവതോല്‍പ്പലന്‍ രാജാനകരാമന്റെ സമകാ 
ലീനനായി അഭിനവഗുഫ്ന ഒരു തലമുറ മുമ്പേ 
ജീവിച്ചു. സുന്ദകാരിക ശിവസൂത്രസാരമായി 
ശിഷ്യരെ ഉണര്‍ത്താനായി ഭട്ടകല്ലടന്‍ രചിച്ചു. 
അനുഷ്ടുപ്പു വൃത്തത്തില്‍ 50 ശ്ലോകം സുന്ദകാരി 
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കാവ്ൃത്തിയാണ്‌. അഭിനവഗുപ്പന്റെ ശിഷ്യനായ 
ക്ഷേമരാജന്‍ (1000-1050) പ്രതൃയഭിജ്ഞാഹൃദയം 
രചിച്ചു. 


്രീഭനാര്‍(ിവ) 

ദൂര്‍വ്യാസാവ്‌ (ഭ(രിപുന്‍) 

മാനനപ്ുന്‍ ൫യ:ബ൪൯ 

140ലമൂറ 

14൫ മുറ സംഗമാദിര്യര്‍ മാഥ്മിരിലക്ക്‌ വനു 


മൂനു തലമുറ വര്‍ഭാദിദ്യതരുനാദിര്യഭുന്ദന്‍ കം ലി 
സോമാ .(0ജും ലമുറ)തുന്ദപ്ൂര്‍ന്‍ 01, എ ന്യ ങു 
വസുഗുപ്മിദ്യര്‍) മനാരഥഗുപ്ഴന്‍,രാമ8വന്‍,അഭിനവഥുധ്രന്‍ 


അഭിറവദുധ്ത്റു ഗുരുര്‍ 
ത ലം പ്ിരമപൂ്൯ വാമനാഥന്‍(സദ്ധാതിമ() 


അമിദദുപേരസരയിര്‍ ടൂരിരാഃപൂന്‍ 


മ്ലിരാദിര്യന്‍ മന്യാമുവ്ഃത്തിര്‍റിന്‌ ഭ(രിഗുപ്ന മാഥ്മ്രിധക്ക്‌ മാന്ദുപായ0 99 
നൂ്ലാണ്ടില്‍, 

ഥസകരദ്റുമാലത വ്ൂടചാര്യനന്ഡ്ാന്മ്രി, 

൫൯ സരിഭാര്യ വസ്ഥിമ 

മന്ന. 


സോമാനദര്‍ ട്ടമന്‍ മരീന്ധപരവരയിര്‍ുര്‍പ്പലഥിഭ്യര്‍ ലക്ക്മന്ഗുപ്രനാഥര്‍(ഃവദ്നവ) 
ശാഭൂനാഥന്‍ 

റുതപ്പുലഃ3വന്‍ മുകു 

ലക്ക്മന്ഗുപ്രന്‍ 7) ര്യാവമപൂരി അര്‍ദ്ൂയാബമാ ഫിപ്ലിചയു. 


ജഭിന്ധുപ്ര്‍ സി ഭ്ദുരാനുല്മനഗുപ്രനും (സപദ്പ്രത്യടിജ്താ) 


സാമാ030 ഭയ? (സാമാനദധിദ്യരാന്‌. 


ശിവസൂത്രത്തിന്റെ ഏറ്റവും പഴയ ഭാഷ്യം ഭാസ്പ രന്റെ 
വാര്‍ത്തികമാണ്‌. (975-1025) കാശ്മീരിലെ മ 
ഹാദേവപര്‍വ്വൃതത്തില്‍ വെച്ചാണ്‌ സിദ്ധന്‍ വസുഗു 
പ്ഏനെ ഉപദേശിച്ചതെന്ന്‌ ഭാസ്പരന്‍ എഴുതുന്നു. 
ഭാസ്മരനും അഭിനവഗുപ്പനും സമകാലീനരാണ്‌. 
മഹാദേവഗിരി സിന്ധുതാഴ്വരക്കും ആറാ താഴ്വ 
രക്കും ഇടയിലാണ്‌. അവിടെയുള്ള നാഗബോധിക 
ളാല്‍ വസുഗുപ്പന്റെ മനസ്സ്‌ ചലിച്ചില്ല. ശൈവയോ 
ഗിനീ,സിദ്ധസമപ്രദായത്തില്‍ അദ്ദേഹം ശിവധ്യാനം 
ചെയ്തു. ഗിരിമോല്‍ ധ്യാനത്തിലിരിക്കുന്ന വസുഗു 
പന ശിവകൃപയാല്‍ താനേ കൌലം സിദ്ധിച്ചതായി 
ക്ഷേമരാജന്‍ വിചാരിക്കുന്നു.കൌലസമ്്രദായ 
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ത്തില്‍ സ്വപൃപദര്‍ശനം പോലെ ജ്ഞാനപ്രത്യക്ഷം 
സംഭവിക്കുന്നു. രാജതരംഗിണി ഭട്ടകല്പടനെ പറയൂ 
ന്നുണ്ട്‌. അവന്തി വര്‍മ്മന്റെ കാലത്ത്‌ കാശ്മീരില്‍ വന്ന 
സിദ്ധനാണ്‌ അദ്ദേഹം. (855-863),എന്നാല്‍ അ 
ഭിനവഗുപ്പനെ പറഞ്ഞിട്ടില്ല. വസുഗുപ്ഛനേയും 
പറയുന്നില്ല. പറഞ്ഞിട്ടില്ല എന്നതുകൊണ്ട്‌ അവര്‍ 
ജീവിച്ചിട്ടില്ല എന്നു വാദിക്കാനാവില്ല. അത്രയേറെ 
യാണ്‌ അവരുടെ സംഭാവനകള്‍. 


ക്രമസമ്പ്രദായത്തിലെ ആദ്ൃഗ്രന്ഥം കാശ്മീരില്‍ ഏര 
കന്റെ ക്രമസ്തോത്രമായ ക്രമകേളി (900-950)ഇത്‌ ജ 
യരഥന്റെ തന്ത്രാലോകവിവേകമെന്ന ഭാഷ്യത്തില്‍ മു 
ഗുവനായി തന്നിട്ടുണ്ട്‌.അഭിനപഗുപ്ഛന്റെ ക്രമപരമ്പര 
ഇപ്രകാരമാണ്‌. 1. വീരഗോവിന്ദരാജാ. 2. ഭാനു കന്‍ 3. 
ഏരകന്‍. ഏരകന്‍ ലഭിച്ചത്‌ കേയുരവതി, 
മദനിക,കല്യാണിക എന്നിവരില്‍ നിന്നാണ്‌. ഇവരെ 
ദീക്ഷ കൊടുത്ത്‌ ഉപദേശിച്ചത്‌ ശിവാനന്ദനാഥനാണ്‌. 
ഉത്തരപീഠത്തിലെ പവഥേശ്വരികളില്‍ നിന്ന്‌ ശിവാന 
ന്ദന്‌ ലഭിച്ച ഈ ജ്ഞാനം എല്ലാവര്‍ക്കും കൊടുക്കാന്‍ 
ഏരകന്‍ നിശ്ചയിച്ചു. വീരഗോവിന്ദന്‍ സോമാന 
ന്ദനും, ഭാനുകന്‍ ഉജ്ജാതനും ഉദ്ഭടനും വിദ്യ കൊ 
ടുത്തു ശിവാനന്ദനാഥനെ ജ്ഞാനനേത്രനെന്നും വിളി 
ക്കുന്നു.മംഗല എന്ന യോഗിനീമുഖ്യയുടെ നേത്യത്വ 
ത്തിലുള്ള യോഗിനീസംഘമാണ്‌ ഉജ്ജിയാനത്തില്‍ 
വെച്ച്‌ ശിവാനന്ദനെ ക്രമം പഠിപ്പിച്ചത്‌. സിദ്ധിക 
ളെല്ലാം നിഷ്ടലമെന്ന്‌ ഗ്രഹിച്ച ഏരകന്‍ കാലസ 
ക്ര്‍ഷിണിയോടു സംഗമിച്ച്‌, സാക്ഷാത്കാരം നേടി 
അതിനെ മറുള്ളവര്‍ക്ക്‌ പങ്കിടാനായി രചിച്ചതാണ്‌ 
ക്രമസ്തോത്രം. ക്രമകേളി അഭിനവഗുപ്പന്‍ അതി നു 
രചിച്ച ഭാഷ്യവും. 

മുദ്രയോ ദീക്ഷയോ അഗ്നിയോ ദേവതാജപമോ 
ഇല്ലാത്ത ക്രമഅദ്വൈതാചാരം ആദ്യം ഗുരു ജ്ഞാന 
നേത്രനാണ്‌ (850-900) ഉപദേശിച്ചത്‌ചചുടലയില്‍വെച്ച്‌ 
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മംഗളാദേവിയുടെ കാളിസാക്ഷാത്കാരം 
കിട്ടിയപ്പോ ള്‍ കാളികാസ്തോത്രം ജ്ഞാനനേത്രന്‍ 
രചിച്ചു. 


യാദ്ൃയന്‍ശുൂശാനേ ദൃഷ്ടം ദേവ്യാസ്വരൂപം അകുല സ്ഥം 
താദൃക്‌ ജഗത്രയം ഇദം ഭവതു തവാംബാപ്ര സാദേന 
ഇത്ഥം സ്വരൂപസ്മുതിര്‍ അഭ്യദായീ സമൃക്‌ 
സമാവേശദശാവശേന മയാ ശിവേനസ്പു സംയന്‍ 
മമൈവ വിശ്വസ്യ തു മംഗലാഖേ 


ഇത്‌ ജ്ഞാനനേത്രനു മുമ്പ്‌ കേരളത്തില്‍ ജീവിച്ച 
നാരായണത്ത്‌ ഭ്രാന്തന്റെ അനുഭവവുമാണ്‌. (സിദ്ധ 
ന്മാരുടടക്രമസമ്പ്രദായത്തിന്റെ മാതൃക (സിദ്ധന്മാരു 
ടൌെഅഭിനവഗുപ്പന്റെ ഗ്രന്ഥങ്ങളിലുണ്ട്‌.നാഗഗുരു 
(1025-1075) ചിത്തസന്തോഷത്രിംശികയില്‍ പറയു 
ന്നുഃ- 


സ്വഛന്ദനിര്‍മ്മലപദോദിതനിര്‍ന്നികേത സംവിത 
സുധാരസചമത്കൃതി നിര്‍ഭരോസ്പി 
ദിസ്ത്യാദ്യസദ്ഗുരുമുഖാംബുജമദ്ധ്യലബ്ബാനുച്ചാര്യാ 
ചാരകഥനോദയവിസ്പിതോസ്ടസി. നിഷ്ക്രിയാനന്ദന്റെ 
സിദ്ധനാഥന്റെ വായ്മൊഴിയെക്കുറികച്ച 
ആദ്യലിഖിതമാണിത്‌. നിഷ്ക്രിയാനന്ദന്റെ 
ചുമ്മാസങ്കേതപ്രകാശം ഇതിന്നു മുമ്പാണെന്ന്‌ 18 
ആ നൂറ്റാണ്ടിലെ ശിവസ്വാമി ഉപാദ്ധ്യായ അഭി 
പ്രായപ്പെടുന്നു. 


തദുക്യാതമഹോദയാത്‌. ഭൂമൌ സമ്പതിതാ 
ക്ഷിപ്രാഛിന്നമൂലാ ഇവ ദ്രുമാ. 
നിരുത്തരോപമഭൂുമിര്‍ബാഹ്വയാന്തുകരണോജ്ജിതാ 
അപ്രമേയാനിരാന്തകം കാലാകാലകലോത്തരാ. 
അദ്ധ്യാമധാമവിഭവാ നിര്‍ന്നികേതാ ക്രമാക്രമാ. 
അസുര്‍ശപരമാനന്ദ ചമത്കാരൌഘനിര്‍ഭരാ. 
നിരാനന്ദാ നിരാവേശാസദസദ്ഭ്രമവര്‍ജ്ജിതാ. 
നിര്‍വ്വികല്‍പ്പാവികല്‍പ്പാതു സംവിദുജ്ജീഹിതധ 
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ര്‍മ്മിണീപ്രാപ്ലാ മയാ ജഘിതീ ഏവ വാസനാ 
തത്രൈവ, ബഹുകാലം തു സ്ഥിതോഹം നിശ്ചലാ 
കൃതി... അകസ്മാത്‌ തു പ്രബുദ്ധോസ്മി തത്പ്രസാ 
ദവശാത്‌ മനാക്‌ .അപൂര്‍വ്വസംവിദാഹ്ലാദചമത്കാ 
രേണ ഘൂര്‍ണ്ണിതാ സ്ഥിതോഹം വിസുയാവിഷ്ടോ 
നിത്യാനന്ദേന നന്ദിതാ. ശാസ്ത്രപ്രപഞ്ച വിമുഖോ 
ഗതാഹം പ്രത്യയോ യദാ തദാ മയാ സിദ്ധനാഥാ 
സംപൃഷ്ടാ പുസ്ൂകാമ്പിതായാ കശ്ചിത്‌ ഭൂര്‍മയാ 
നാഥാ ദുര്‍ഗ്ഗമാത്വത്‌ പ്രസാദതാ അനുഭൂതാ നിരാ 
തങ്കാ താം യഥാ സര്‍വ്വതാബിധാ സംലക്ഷയാമി 
സതതം തഥാ കഥയമേ പ്രഭോ. 


ഇതിനുത്തരമായി സിദ്ധനാഥന്‍ ആകാശത്തേക്ക്‌ ക 
ണ്ണയര്‍ത്തി ദിവ്്യവാണിയെ അതവിലന്‍ എന്ന സി 
ദ്ധരൂപത്തില്‍ ജനിപ്പിച്ചു. അതവിലന്‍ നിഷ്ക്രിയാ 
നന്ദനെ ജ്ഞാനദാഹത്തിനുള്ള 
ആശകങ്ട്കളിയാക്കി സിദ്ധന്റെ കയ്യിലെ 
പുസ്ൃകത്തിന്‌ അഞ്ചുകെട്ട പ്ര ഞ്ചേന്ദ്രിയം) രണ്ട്‌ 
വട്ടച്ചുറ്റ്‌ ജാഗ്രദ്സ്വഫ്ല, രണ്ടു വശം ചട്ട 
ശ്വാസനിശ്വാസം) കുലവും കൌലവും ഉണര്‍ത്തി, 
സക്രിയവും അക്രിയവുമായ വ്വാപ്ലി യില്‍ രണ്ട്‌ വട്ടം 
മുങ്ങി, ബോധം കൊണ്ട്‌ രണ്ടു ചട്ടയും പൊട്ടിച്ച്‌ , 
ഇടയിലെ ശൂന്യതക്ക്‌ അപ്പു റമുള്ള 
മഹാശൂന്ൃതയിലേക്ക്‌ സ്വതന്ത്രവും അപ രിമിതവും 
അതീന്ദ്രിയവുമായ , നാമരഹിതമായ, കാലത്തെ 
ഗ്രസിക്കുന്ന പരമവും ദൃശ്വത്തിനെല്ലാം 
അതീതവുമായ ആത്മഭാവത്തെ ബോധിപ്പിച്ചു. ഇ 
ങ്ങനെ ബോധമുണര്‍ന്ന നിഷ്ക്രിയാനന്ദന്‍ ഗുരുവി 
ന്റെ കയ്യിലെ ചുമ്മാസക്കേതഗ്രന്ഥത്തിലെ അര്‍ത്ഥം 
ഗ്രഹിച്ച്‌ അതിനു ഭാഷ്യം രചിച്ചു. ഈ അനുഭവം 
ഷഡൂര്‍ശനാദിശാസ്ത്രങ്ങള്‍ക്കും ഉപരിയായി സ്വാ 
നുഭവത്തെ വെക്കുന്ന രീതിയാണ്‌. ശങ്കരാചാര്യരും 
സ്വാനുഭവത്തെ എല്ലാത്തിലും ഉപരിയായി പറയു 
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ന്നു. സനത്കുമാര,നാരദസംവാദം (ഛാന്ദോഗ്യം) ഇ 
തിനെ പറയുന്നു. സിദ്ധന്റെ വിദ്യാഭ്യാസപദ്ധതിയി ല്‍ 
(കറിക്കുലം) അത്‌ ഉണ്ട്‌, അഭിനവഗുപ്ഛനും ഇത്‌ 
പറയുന്നു 


മഹാര്‍ത്ഥമഞ്ജരി മഹേശ്വരാനന്ദ്ര12മമഃ-1325) ചിദം 
ബരക്രമസ്മ്രദായത്തിലെഴുതിയ കൃതിയാണ്‌. 
സിദ്ധ യോഗിനിയെ സ്വപ്പത്തില്‍ ദര്‍ശിച്ചിട്ടാണ്‌ 
ഗ്രന്ഥരച ന. ഇതെല്ലാം സ്വാനുഭവമായ വെളിപാടാണ്‌ 
ജഞ്ഞാ നത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്നതെന്ന്‌ 
സാക്ഷ്യപ്പെടുത്തുന്നു. 
കാളികാസ്തോത്രത്തില്‍ജ്ഞാനനേത്രനും 
ദേവീസത്ത യില്‍ സമ്യക്‌ സമാവേശം ഉണ്ടായി 
മയാദൃഷ്ടം എ ന്ന്‌ പറഞ്ഞുകൊണ്ട്‌ ദേവീസ്പുതി തന്നെ 
ആത്മ സ്കൂതിയായി പാടുകയാണ്‌.ജ്ഞാനനേത്രനന്‍ 
രണ്ടു തലമുറ കഴിഞ്ഞാണ്‌ ഏരകന്റെ 
ക്രമസ്തോത്രം. കാലസങ്കര്‍ഷിണീസംയോഗം എന്ന 
പരമലക്ഷ്യം തനിക്കു കിട്ടിയ പോലെ വരും 
തലമുറയിലെ എല്ലാവര്‍ക്കും ലഭിക്കണമെന്ന്‌ 
ഉദ്ദേശത്തോടെയാണ്‌ രചന. ആനന്ദവര്‍ദ്ധനനും 
ധ്വന്യാലോകം ദേവീസ്വ പൃദര്‍ശനത്താലാണ്‌ 
രചിച്ചത്‌. 


അഭിനവഗുപ്പന്റെ അഭിപ്രായം 


ക്രമമമാതൃകയിലുള്ള വെളിപാട അഥവാ ബോധോ 
ദയവും വിദ്യാപീഠത്തിലെ ആഗമശാസ്ത്രപഠനവും 
ചേര്‍ത്ത്‌ ത്രികയെ കുലമാര്‍ഗ്ൃത്തിന്റെ സാരമാക്കി. 
അദ്ദേഹം ഉല്‍പ്പലദേവനോടും ഭര്‍ത്ൃഹരിയോടും 
പലകാര്യത്തിലും കടപ്പെട്ടുസ്ര്രദായസംരക്ഷണ 
ത്തില്‍ ഗുരുപരമ്പരയുടെ പട്ഃ പ്രധാനമായി കരു തി. 
എന്തുകൊണ്ട്‌ ത്രികയും മാലിനീവിജയതന്ത്ര വും 
തെരഞ്ഞെടുത്തു. ത്രികയ്ക്ക്‌ അഭിനവഗുപ്പ ന്റെ 
കാലത്ത്‌ കാശ്മീരില്‍ വലിയ പ്രചാരമുണ്ടായി രുന്നില്ല. 
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പൂര്‍വ്വമാലിനീവിജയത്തരതന്ത്രത്തില്‍നിന്ന്‌ 
അഭിനവഗുപ്പന്റെ തന്ത്രം വ്ൃത്ൃസ്ൃവുമാണ്‌. 
(ദ്വൈതവും അദ്വൈതവും തമ്മിലുള്ള വത്യാസം 
മാലിനീവിജയതന്ത്രം സിദ്ധാന്ത, കൌലസമ്പ്രദായങ്ങ 
ളെ)സമീകരിക്കുന്നു. ക്രമസമ്പ്രദായത്തിലുള്ള പോ 
ലെ ബാഹ്യാചാരങ്ങള്‍ക്ക്‌ അമിതപ്രാധാന്യം അതി 
ലില്ല. യോഗത്തിനോടാണ്‌ കൂടുതല്‍ സാമ്യം. 


സിദ്ധയോഗേശ്വരീമതം (തരിക) സരസ്വതിയെ കേന്ദ്ര 
ത്തിലെ മൂന്നു ദേവിമാരില്‍ ഉള്‍പ്പെടുത്തുന്നു. പര 
യാണ്‌ സരസ്വതി. ഇരുവശം കാപാലികക്ളായ 
പരാപര, അപര. ഇതില്‍ യോഗിനീസമ്പ്രദായത്തി 
നാണ്‌ പ്രാധാന്യം. സിദ്ധയോഗേശ്വരീമതം ശ്രീരാമ 
നെ ആദ്യത്തെ സാധകനായി ഗണിക്കുന്നു. 


തസ്മാത്‌ അവാപ്പം രാമേന തേനലോകേ പ്രകാ ശിതം 
ശ്രുണുതേവാ പഠേതീ വാ കുരുതേവാ ച ഭാവനാം 
യോഗേശ്വരോ സൌ ഭവതീ രുദ്രതേജോപ 
ബ്ംഹിതസ്‌ ഭൂതേന്ദ്രിയഗുണാധാരാ സര്‍വ്വജ്ഞാ 
ഫലഭാവിതാ. 


അതിനാലാണ്‌ അഭിനവഗുപ്പന്‍ ഇതിനെ ത്രികയി ലെ 
ഏറ്റവും ഉന്നതമായ വിദ്യയായി അഭിനവഗു പ്പന്‍ 
സ്വീകരിക്കുന്നത്‌. ഇതിനെ മന്ത്രപീഠത്തിലെ 
ഭൈരവതന്ത്രങ്ങള്‍ക്ക്‌ ഉപരി അദ്ദേഹം പ്രതിഷ്ഠിക്ക 
യും ചെയുന്നു. മാലിനീവിജയോത്തരം കാര്‍ത്തികേ 
യനോട ത്രികയിലെ യോഗം പഠിപ്പിച്ച്‌ മുക്തിമാ ര്‍ഗ്ഗം 
ഉപദേശിക്കാന്‍ എട്ട വൈദികജുഷിമാര്‍ ആവ 
ശ്യപ്പെട്ടതായി പറയുന്നു. 


ജഗ്രദാര്‍ണ്ണവമഗ്നാനാം താരകം താരകാന്തകം 
സനത്കുമാരസനകസനാതനസനന്ദനാ 
നാരദാഗസ്ത്യസംവര്‍ത്തവസിഷ്ടാദ്യാ മഹര്‍ഷയ 
ജി ഇഞ്ഞാസവ പരം തത്വം ശിവശക്ത്യുമ്മുഖീകൃത 
സമഭ്യര്‍ച്ച്യ വിധാനേന തേനം ഈചു പ്രഹര്‍ഷിതഃ 
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അഭിനവഗുപ്പന്‍ പറയുന്നത്‌ ശ്രീപൂര്‍വ്ൃശാസ്ത്രപ്ര 
കാരംമ്മാലിനീവിജയോത്തരം) ഈ 8 മഹര്‍ഷിമാരും 
ആദ്യം വൈഷ്ണവരും പിന്നെ ബൌദ്ധരും , മൂന്നാമത്‌ 
ശൈവസൈദ്ധാന്തികരും ആയ ശേഷം 
അവസാനമാണ്‌ ത്രികയില്‍ നിന്ന്‌ ജ്ഞാനചന്ദ്രനെ 
കാണാനാഗ്രഹിച്ചതെന്നാണ്‌. അങ്ങനെ ത്രികം അവ 
സാനമുക്തിമാര്‍ഗുമാണെന്നും. വേദര്‍ഷിമാര്‍ വൈ 
ഷ്ലവരില്‍നിന്ന്‌ ശൈവരായ കഥയാണ്‌ അദ്ദേഹം 
പറയുന്നര. തന്ത്രാലോകം പഠിച്ചാല്‍ ശൈവമതം 
മുഴുവനും അറിയാമെന്നാണ്‌ പറയുന്നത്‌. 


ഉക്തം ശ്രീരത്നമാലായാം ഏതച്ച്‌ പരമേശിനാ 
അശേഷതന്ത്രസാരം തു വാമദക്ഷിണം ആശ്രിതം 
ഏകത്ര മിളിതം കൌലം ശ്രീസദര്‍ദ്ധകശാസനേ 
(ത്ര്ത്രാലോകം) ശ്രീരത്നമാലയില്‍ ശിവനാണ്‌ കൌ 
ലത്തിലെ ത്രികം അഥവാ സദര്‍ദ്ധകം (ഷഡര്‍ദ്ധകം) 
ഉപദേശിച്ചത്‌. അത്‌ വാമദക്ഷിണതന്ത്രങ്ങളുടെയെ 
ല്ലാം സാരം ഏകമായി മേളിച്ചതാണ്‌. അദ്ദേഹം 
പറയുന്ന ശ്രദ്ധേയമായ മറ്റൊരു കാര്യം, ഒരേ ഒരു 
വെളിപാട(ബോധോദയം) അഥവാ പ്രത്ൃൃയഭിജ്ഞയേ 
ഉള്ളു, അതില്‍ വൈഷ്ടവവും ബൌദ്ധവും 
ശ്രൈവവും എല്ലാം ഒന്നായി അടങ്ങിയിരിക്കുന്നു 
എന്നതാണ്‌.ആ പ്രത്ൃഭിജ്ഞ കിട്ടാനുള്ള മാര്‍ഗ്ഗം 
ത്രികയാണ്‌. ഭേദാവസ്ഥയില്ലാത്ത പരമാവസ്ഥയെ 
കുലമെന്ന്‌ വിളിക്കുന്നു.കാളീകുലം പ്രഞ്ചശതകം) 
പറയുന്നുഃ-മന്ത്രമാര്‍ഗുത്തിലെ പഞ്ചസ്രോതസ്പുക 
ള്‍ക്കും ഉപരിയാണ്‌ 28 സിദ്ധാന്തം.പൂവില്‍ സുഗ ന്ധം 
പോലെ, എള്ളില്‍ എണ്ഠപോലെ,ശരീരത്തില്‍ 
ജീവന്‍പോലെജലത്തില്‍ തേന്‍ പോലെ എല്ലാആ 
ത്മീയഗ്രന്ഥങ്ങളിലും കുലം ഉണ്ട്‌.ഒരേ ഒരു ബോധ 
പ്രകാശം. അത്‌ അധികാരിഭേദമനുസരിച്ച്‌ പലതായി 
തോന്നുകയാണ്‌. പുഷ്പേഗന്ധസ്പിലേ തൈലം ദേഹേ 
ജീവോജംഭ്ൃയതം യഥാ തഥൈവ ശാസ്ത്രാ ണാം കുലം 
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അന്തഃ പ്രതിഷ്ഠിതം. ഭര്‍ത്ൃഹരിയേയും 
ഉല്‍പ്പലദേവനേയും പോലെ അഭിനവഗുപ്പനും 
ആഗമം ഒരു പ്രകാശനം അഥ വാ വെളിപാടാണെന്നു 
പറയുന്നു.അതിനെ ദൈവീ ശബ്ദം അഥവാ 
ദൈവീവാക്കായിട്ട കരുതുന്നു. അത്‌ ഒരു 
ധ്ൃതവിമര്‍ശം ആണ്‌. (സല ടല്‍17ലിലഗ്ഗ ദഡലടെട) . 
കുറച്ചുകൂടി വൃക്തമായിപ്പറഞ്ഞാല്‍ സ കല 
ജീവനിലും ഉള്ള പ്രസിദ്ധി അഥവാ പ്രതിഭയാ ണത്‌. 
വാക്കിന്റെ ഏറ്റവും സുക്ഷൃതലത്തില്‍ സംഭ വിക്കുന്ന 
ശക്തമായ സ്വബോധത്തെക്കുറിച്ചുള്ള 
ബോധ്പ്രകാശമാണത്‌. ആഗമമെന്ന വാക്കിന്‌ ഈ 
സ്വപ്രകാശകമായ പ്രതിഭ എന്നാണ്‌ അര്‍ത്ഥം. നിര 
വധി പദസഞ്ചയങ്ങളുടെ സമാഹാരമായ ഗ്രന്ഥങ്ങ 
ളെക്കാളും ശക്തവും സത്യവുമാണ്‌ ആ പ്രതിദാപ്ര 
കാശമായ സ്വാനുഭവം. വാകൃപദീയവ്ൃയത്തിയിലെ 
ഭര്‍ത്ൃഹരിയുടെ നിര്‍വ്ൃചനത്തിനു സദൃശമാണിത്‌. 


യാ സുകഷ്യാം നിത്യാം അതീന്ദ്രിയാം വാചം രാശ്വാ 
സാക്ഷാത്കൃതധര്‍മ്മണേം മന്ത്രദൃശാ പശ്യന്തി 
താം അസാക്ഷാത്കൃതധര്‍മ്മോദഭ്യോ പരേഭ്യാ 
പ്രവേദയിഷ്യമാണാ ബില്‍മാം സമാമന 
ന്നി.(ബില്‍മാം. ബിംബം അനുകാരം അഥവാ മെറ്റ 
ഫരുമന്ത്രം ഒരു പ്രകാശനം അഥവാ റെവലേഷനാ 
ണ്‌. വാക്കുകളുടെ രാശിയായ വേദഗ്രന്ഥം അതി ന്റെ 
പ്രതിബിംബം ആണ്‌.അഥവാ വിശദീകരണമാണ്‌. 
വേദമന്ത്രമെല്ലാം വൈദികജഷിമാരുടെ പ്രത്യ 
ഭിജ്ഞാപ്രകാശമാണ്‌. മീമാംസകര്‍ക്രുമാരിലഭട്ടന്‍) 
ഭര്‍ത്ൃഹരിയുടെ പ്രസിദ്ധിയെ അംഗീകരിച്ചിരുന്നില്ല. 
എന്നാല്‍ ശങ്കരാചാര്യര്‍ അതിനെ (സ്വാനുഭൂതി 
വളരെ പ്രധാനമായി കണ്ടിരുന്നു. അദ്ദേഹം അതി 
നെ പ്രതിഭ അഥവാ പ്രത്ൃയഭിജ്ഞ ആയിട്ടാണ്‌ കരു 
തിയത്‌. ഉല്‍പ്പലനും പ്രതിഭ അഥവാ പ്രതിഭാനം 
ആയിട്ടാണ്‌ ആഗമത്തെ പറയുന്നത്‌. ഭാഷയോട 
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അഥവാ ശബ്ദത്തോടുള്ള ശബ്ൂഭാവനയാണര്‍ എന്ന 
ദ്ദേഹം പറയുന്നുണ്ട്‌. പ്രതിഭാസംജ്ഞാ ഇതി പ്രതി 
ഭാനലക്ഷണം ഇയം ശബ്ദഭാവനാഖ്യാ ആശയ 
ഏവേതി യാവര്‌. മീമാംസകരുടേത്‌ പുസ്ൃകത്തെ 
അടിസ്ഥാനമാക്കിയ ജ്ഞാനമാണ്‌. ശങ്കരാചാര്യര്‍ക്കു 
ശേഷം അര്‌ മാറി. വ്യക്തിയുടെ സ്വാനുഭവത്തെ 
ആശ്രയിച്ച സിദ്ധജ്ഞാനം (ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ നില 
വില്‍ വന്നു. ഉല്‍പ്പലന്റെ ത്രികയും ക്രമവും ഈ 
പദ്ധതിയുടെ തുടര്‍ച്ചയായിട്ടാണ്‌ നിലവിലായത്‌. 
ഇതാണ്‌ അഭിനവഗുപ്പന്റെയും സിദ്ധമാര്‍ഗ്ഗം. 


ന്യായത്തില്‍ ശബ്ദം ഒരു ആപ്പവാക്ൃയമാണ്‌. വിശ്വ 
സിക്കാവുന്ന ആപ്പനായ ഒരു വ്യക്തിയുടെ സാ 
ക്ഷ്ൃമായ വാക്യം. ശങ്കരാചാര്യരെ അദ്ദേഹത്തിനു 
ശേഷം ആപ്പനായി എല്ലാവരും കണക്കാക്കി. 
ശൈവന്മാരുടെ പ്രകാശനം അഥവാ പ്രതൃഭിജ്ഞ 
ആപ്പവാക്യമാണെന്ന്‌ പറയുന്നു. നൈയായികരുടെ 
ആപ്തന്‍ എന്ന വാക്കിന്‌ എന്താണ്‌ അവര്‍ അര്‍ത്ഥം 
കൊടുത്തിരുന്നത്‌. വാത്ധവ്യായനന്‍ പറ യുന്നുഃ 
സാക്ഷാത്കാരം ലഭിച്ച വിശ്വസ്തനായ വ്ൃക്തി. 
കണ്ടത്‌ മറുള്ളവരെ ധരിപ്പിക്കാനാണ്‌ അദ്ദേഹം 
ഉപദേശകനാവുന്നര്‌. സത്യത്തിന്റെ ആപ്പി 
സാക്ഷാത്കാരമാണ്‌. കാണാവുന്ന വസ്മുവും ദൃ 
ശ്ൃത്തിന്‌ അതീതമായ വസ്തുവുമുണ്ട്‌. ലൌകികരു 
ടെ ശബ്ദം കാണാവുന്ന ദൃശ്യപ്രപഞ്ചസംബന്ധിയാ 
ണ്‌. വൈദികജഷിമാരുടേത്‌ അദൃശ്ധമായ ഇന്ദ്രിയാ 
തീതമായ വസ്തുക്കളുടേതും കൂടിയാണ്‌. ഈ വൃ 
ത്യാസം ലൌകികവാക്കിലും വൈദികമായ ആപ്വ 
വാക്കിലും ഉണ്ട്‌. ശബ്ദം സാക്ഷ്യമാണെന്ന നൈയാ 
യികരുടെ അഭിപ്രായം സാംഖ്ൃരും ശരിവെക്കുന്നു. 
പതഞ്ജലിയോഗസൂത്രവും ഇതിനെതിരല്ല. കപിലന്‍ 
ആസുരിക്കും ആസുരി പഞ്ചശിഖനും കൊടുത്ത 
ഉപദേശമാണ്‌ പിന്നീട ഈശ്വരകൃഷ്ഠകാളിദാസന്‍ 
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ആര്യാവ്ൃത്തത്തില്‍ കാരികയാക്കിയത്‌. (സുവര്‍ണ്ണ 
സപ്തതി കാണുക) ശൈവസിദ്ധാന്തികരായ സദ്യോ 
ജ്യോതി ( െ-7ാ6 പരമോക്ഷനിരാസകാരിക), ഭട്ട 
രമാകാന്ത (950-1000 അതിന്ന്‌ ഭാഷ്യംഎന്നിവര്‍ 
മോക്ഷത്തെ വെളിപാടു കൊണ്ടുണ്ടാവുന്ന ജീവന്മു 
ക്തിയായി കണ്ടു. സൈദ്ധാന്തികര്‍ ജീവന്മുക്തനെ 
ഈശ്വരസമാനനെന്നും കരുതുന്നു. അതിനാല്‍ അന 
ന്തവും അനാദിയുമായ സര്‍വ്ൃവജ്ഞത്വവും അവനില്‍ 
വ്യക്തമാവും. അനാദിമുക്തശിവനും ജീവന്മുക്തനും 
(ഭൈരവന്‍) ഇതാണ്‌. സര്‍വ്വജ്ഞാനനിധാനം തു ഗുരും 
സംപ്രാപ്യ സുസ്ഥിതഃ തം ഏവാരാധയേത്‌ 
ധീമാംസ്ത്തജ്ജിജ്ഞാസനോന്മുഖഃര്അഭിനവഗുപ്പന്‍. 
സര്‍വ്വജ്ഞനും ശിവസമാനനും ആയ ആ 
ഗുരുവിനെക്കുറിച്ച്‌ അഭിനവഗുപ്പസങ്കല്‍പ്പമാണ്‌ നാം 
പരിശോധിക്കുന്നത്‌. 


അഭിനവഗുപ്പന്‍്റെ ഗുരുസങ്കല്‍പ്പം - ഒറ്റ കടാക്ഷം 
കൊണ്ടുതന്നെ ശിഷ്യനെ ഭൈരവനാക്കുന്ന സര്‍വ്വ 
ഇജഞ്ഞഗുരു നിര്‍വ്വാണദീക്ഷ കൊടുക്കുന്നതില്‍ സമ. 
ര്‍ത്ഥനാണ്‌. 


അ,ഹ,അനുസ്വാരം ഇവ ചേര്‍ന്ന പദം അഹം.ഇ തില്‍ 
സംസ്ലൃതഭാഷ മുഴുവനും അടങ്ങിയിരിക്കു ന്നു എന്ന്‌ 
അഭിനവഗുപ്പന്‍. മലയാളഭാഷയും അ പ്രകാരം 
തന്നെ. ആദ്യാക്ഷരം അ. അവസാനാക്ഷരം ഹ.അ 
അനുത്തരം. ഹ വിസര്‍ഗും അഥവാ വിമു ക്തി. 
അഹത്തില്‍ സകല ജ്ഞാനവും സകല മന്ത്ര വും 
അടങ്ങിയിരിക്കുന്നു. ഗുരു അഹം ഭൈരവഃ എന്നോ 
അഹം ബ്രഹ്മാസ്മി എന്നോ സാക്ഷാത്കരിച്ച 
സര്‍വ്വജ്ഞനാവണം. സര്‍വ്വാശശേഷിയായ ബോധ 
ത്തിനു മാത്രമേ സകലപ്രപഞ്ചത്തേയും പൂര്‍ണ്ണമായി 
തന്നിലുള്‍ക്കൊള്ളാനാവു. ജ്ഞാനനേത്രനന്‍ കാളി 
യുമായുള്ള അനുഭവം നേരത്തേ പറഞ്ഞു അലൈ 
തബോധം ഉദിച്ച ഭൈരവനാണ്‌ ഗുരു. ജ്ഞാനിയായ 
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ഗുരു സ്വസാന്നിദ്ധ്യം കൊണ്ട താനിരിക്കുന്ന സ്ഥലം 
ശുദ്ധമാക്കുന്നു. അവിടെ ഈശ്വരസാന്നിദ്ധ്യം ഉണ്ടാ 
വുന്നു. താന്‍തന്നെയാണ്‌ ഈശ്വരനെന്ന്‌ സാക്ഷദ്കരി 
ച്ച ഗുരു അപൂര്‍വ്വമാണ്‌. പല ഗുരുക്കന്മാരും ദീ ക്ഷ 
കൊടുക്കുന്ന കര്‍മ്മികള്‍ മാത്രമാണ്‌. അവര്‍ക്ക്‌ മലം 
ദ്രവ്യമാണ്‌. കണ്ഠുവൈദ്യന്‍ തിമിരം നീക്കുന്ന പോലെ 
ആചാരങ്ങളെക്കൊണ്ട മലം നീക്കാമെന്ന്‌ അവര്‍ 
വിചാരിക്കുന്നു. മലം ദ്രവ്യമല്ല. അജ്ഞാന മാണ്‌. 
അതിനെ ജ്ഞാനം കൊണ്ടല്ലാതെ കര്‍മ്മം (ആചാരം) 
കൊണ്ട്‌ നീക്കാനാവില്ല.അദ്ദേഹം പറയു ന്നത്‌ കാ 
എന്നാരംഭിക്കുന്ന പ്രദേശത്തെ ഗുരുക്കന്മാര്‍ 
കോപക്കാരാണ്‌, ക്രോധമുള്ളവര്‍ക്ക്‌ സമൃഗ്ജ്ഞാ 
നമില്ലഎന്ന ദേവ്യായാമളവാക്യം ഉദ്ധരിച്ച്‌ കാ എന്ന്‌ 
തുടങ്ങുന്ന പ്രദേശത്തുള്ളവര്‍ നല്ല ഗുരുക്ക ന്മാരല്ല 
എന്ന്‌ സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നു. ചിലര്‍ കാ കാഞ്ചീ 
പുരമാണെന്ന്‌ പറയുന്നു. എന്നാല്‍ കാ എന്ന്‌ തുട 
ങ്ങുന്ന ഒരേ ഒരു സ്ഥലം കാഞ്ചീപുരമാണോ. 
കാശ്മീരും കാശിയും കാമാഖ്യയും കാ എന്ന 
അക്ഷരത്തിലല്ലേ തുടങ്ങുന്നത്‌. 


നല്ല ഗുരു ഗ്രന്ഥത്തില്‍ മാത്രമല്ല, സ്വപ്രതിഭയിലും 
സംസി ദ്ധികനാവണം. സ്വപ്രത്യയത്താലുള്ള 
സ്വാനുഭ വമാണ്‌ പുസ്ൃകത്തേക്കാളും ഉത്തമമെന്ന്‌ 
കിരണ തന്ത്രം ഉദ്ധരിച്ച്‌ പറയുന്നുഃ കിരണായാം യദ്‌ 
അപി ഉക്തം ശാസ്ത്രതാ സ്വതാഃ തത്രോത്തരോത്ത 
രം മുഖ്യം പൂര്‍വ്വപൂര്‍വ്ൃവഉപായകുഃക്രിരണതന്ത്രം. 
സ്വാനുഭൂതിയെ ശങ്കരനും സ്വപരാമര്‍ശത്തെ ജയര 
ഥനും സ്വതഃ അഥവാ സ്വയമേവ സംഭവിക്കുന്ന 
ബോധമായി പറഞ്ഞിട്ടുണ്ട.ദീക്ഷ,ഗുരുശഗ്രന്ഥം മുത 
ലായ യാതൊരു ഉപാധിയും കൂടാതെ സംസിദ്ധിക 
നാവുന്നതാണ്‌ സ്വാനുഭൂതി. സംസിദ്ധികന്‍ ശൈവ 
ഗുരു മാത്രമല്ല, ദേവിയാല്‍ സ്വബോധം തെളിയിക്ക 
പ്പെട്ട ആരുമാണ്‌. ദേവിയാല്‍ നേരിട്ട ശക്തിപാതം 
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എന്ന അനുഗ്രഹം വഴി ദീക്ഷിതനാക്കപ്പെട്ട ഗുരു 
വാണ്‌ ഉത്തമഗുരുവെന്ന്‌ അഭിനവഗുപ്ലന്റെ അഭി 
പ്രായം വളരെ ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. 


യസ്യ സ്വതോയം സദ്ടര്‍ക്ക സര്‍വ്ൃവത്രൈവാധികാ 
രവാന്‍ അഭിഷിക്താസ്വസംവിത്തിദേവീഭിര്‍ 
ദീക്ഷിത ശ്ച സഃ സ ഏവ സര്‍വ്വാചാര്യാണാം മദ്ധ്യേ 
മുഖ്യാ പ്രകീര്‍ത്തിതാഃ 


ശാസ്ത്രം പഠിക്കാതെയും സര്‍വ്ൃവശാസ്ത്രവും അറി 
യുന്നു. എങ്ങനെ. കാരണം കൂടാത്തെര്മാലിനീവിജ 
യോത്തരം) ശക്തിപാതം കൊണ്ട്‌ സംഭവിക്കുന്ന 
പ്രതിഭ കൊണ്ട്‌. അഭിനവഗുപ്പന്‍ ഇപ്രകാരം പ്ര 
തിഭയുള്ള സഹജ്ജ്ഞാനിയായ സിദ്ധനായിരുന്നു.എ 
ന്നിട്ടും അദ്ദേഹം മല്ലൈല്ലാ ഗുരുക്കന്മാരുടെ ശാ 
സ്ത്രവും പഠിക്കാനുള്ള കറിക്കുലം (വിദ്യാഭ്യാസ 
പദ്ധതി) ആവിഷ്ടരിച്ചു. കാവ്യാത്മകമായ വരിക 
ളില്‍ സാംസ്ലാരികമായ ഉന്നതിയും വിദ്യാഭ്യാസ 
ചിന്തകളും ആത്മീയോന്നതിയും പാണ്ഡിത്യവും 
സൌന്ദര്യബോധവും ആത്മകഥാപരമായി വരച്ചു 
വെച്ചു. തന്ത്രാലോകം അദ്ധ്യായം37ല്‍ 33- 85 വരെ 
യുള്ള 3 ശ്ലോകം, പരാത്രിശിഖാവിവരണത്തിലെ 
അവസാനശ്ശലോകം, ഉല്‍പ്പലന്റെ ഈശ്വരപ്രത്ൃഭി 
ഇജഞ്ഞാകാരികക്കുള്ള വിവ്ൃത്തിവിമര്‍ശിനിയിലെ 17 
ശ്ലോകം ഇവ ആത്മകഥാപരാമര്‍ശമുള്ളവയാണ്‌. 
കൂടാതെ നാട്യശാസ്ത്രഭാഷ്യം അഭിനവഭാരതി (6 
ശ്ലോകം ഥ്വന്യാലോകാലോചന ദ ശ്ലോകം) ഈശ്വര 
പ്രത്ൃഭിജ്ഞാകാരികയുടെ ലഘുവിമര്‍ശിനി ദ ശ്ലോ 
ക൦) ഇവയും ആത്മകഥാപരമാണ്‌. ആകെ 103 
ശ്ലോകം അദ്ദേഹം ആത്മകഥാപരമായി രചിച്ചിട്ടു ണ്ട. 
ചരിത്രാന്വേഷകര്‍ക്ക്‌ സ്വന്തം വംശവ്വക്ഷം, 
കാശ്മീരിലെ അന്നത്തെ സാഹചര്യം, സമഗ്രമായ 
വിദ്യാഭായപദ്ധതി, ബോധോദയം, ഗുരു, തന്ത്രാലോ 
കമെന്ന കൃതി രചിക്കാനുണ്ടായ സാഹചര്യം ഇവ 
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അദ്ദേഹം നല്‍കുന്നു. മാത്രമല്ല, തന്റെ ജനനവും കു 
ട്ടിക്കാലത്തേ അമ്മ മരിച്ചതും എല്ലാം തന്ത്രാലോക 
രചനക്ക്‌ സഹായകമായതായി കരുതുന്ന അദ്ദേഹം 
സ്വന്തം പിറവി തന്നെ തന്ത്രാലോകരചനക്കാണെ 
ന്നും പറയുന്നുണ്ട്‌. 


കാലവും വംശവും സ്ഥലവും 


കന്യാകുബ്ദം മദ്ധ്യദേശത്ത്‌ പണ്ഡിതന്മാരുടെ സ്ഥാ 
നമെന്ന്‌ പേരുകേട്ടതായിരുന്നു. ഹര്‍ഷവര്‍ദ്ധനകാല 
ത്തേ (ആം നൂറ്റാണ്ടു) കന്യാകുബ്ദം പാണ്ഡിത്യ ത്തിന്‌ 
കേള്‍വി കേട്ടതാണ്‌. ബാണടദട്ടന്റെ ഹര്‍ഷച രിതം 
ഇത്‌ സാക്ഷ്യപ്പെടതത്തുന്നു.ഹര്‍ഷവര്‍ദ്ധനനന്‍ ഒരു 
നൂറ്റാണ്ടുശേഷം യശോവര്‍മ്മന്‍ വാക്ട്തിരാ 
ജാ(ഗൌഡവാഹോകര്‍ത്താവ്‌, ഭവഭൂതി ഉത്തരരാ 
മചരിതം) എന്നിവരുടെ രക്ഷാകര്‍ത്താവായിരുന്നു. 
ഇക്കാലത്ത്‌ പണ്ഡിതവംശത്തില്‍, അഗസ്യനെപ്പോ 
ലെ ശാസ്ത്രസമുദ്രംകലക്കിക്കുടിച്ച അത്രിഗുപ്പന്‍ 
ജീവിച്ചിരുന്നു. യശോവര്‍മ്മനെ പരാജയപ്പെടുത്തി 
കാശ്മീരിലെ ലളിതാദിത്യന്‍ കന്യാകുബ്ദം പിടിച്ചു. 
അദ്ദേഹം അത്രിഗുപ്പനെ കാശ്മീരിലേക്ക്‌ 
ക്ഷണിച്ചുകൊണ്ടുപോയി വിതസ്പാനദീതീരത്ത്‌ 
ശ്രീനഗരമെന്ന പ്രവരപുരത്തില്‍ ധാരാളം ഭൂസ്വ 
ത്തും രാജധാനികളും കൊടുത്തു. ലളിതാദിത്യ 
കാലത്താണ്‌ അഭിനവഗുപ്പന്റെ വംശം കാശ്മീരി 
ലേക്ക്‌ ഇന്ത്യയിലെ മദ്ധ്യദേശത്തെ കന്യാകുബ്ദ 
ത്തില്‍നിന്ന്‌ ദേശാന്തരം പോയര. തന്ത്രാലോകത്തി 
ല്‍ അത്രിഗുപ്പന്റെ ഈ മൈഗ്രേഷനും ഹിമാലയ 
താഴ്വരയുടെ വര്‍ണ്ണനവുമുണ്ട്‌. പുരാണകഥ, കാ 
ശ്മീരമാഹാത്മ്യം,നീലമാതാപുരാണം ശാരദാമാഹാ 
ത്മ്യം കഥാസരിത്സാഗരം വിതസ്ധപാമാഹാത്തമ്യം, 
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രാജതരംഗിണി ഇവയിലുള്ള പോലെത്തന്നെയാണ്‌ 
ഇതും കാവ്ൃരീതിയില്‍ ഛന്ദോവ്ൃത്തങ്ങളിലാണ്‌ 
പ്രവരപുരവും കാശ്മീരവും വര്‍ണ്ണിച്ചിരിക്കുന്ന 
ത്‌.കാവ്യമെന്നാണ്‌ തന്ത്രഗ്രന്ഥമെന്നോ മതഗ്രന്ഥമെ 
ന്നോ അല്ല ഇതിനെ വിളിക്കേണ്ടതെന്ന്‌ തോന്നുംവി 
ധമാണ്‌ വര്‍ണ്ണന..വിക്രമാങ്കദേവചരിതം (ബില്‍ഹ 
ണന്‍ 1035), ശ്രീകണചരിതം (മങ്കന്‍ 1128-1144) 
രാജതരംഗിണി(കല്‍ഹണന്‍ 1148-1150), ഹരചരിത 
ചിന്താമണിയദ്രഥന്‍ 13ആം നൂറ്റാണ്ടുമുതലായവ 
യിലെ കാവ്യചരിത്രരീതി അഭിനവഗുപ്പന്റെ കാ 
വ്യരീതിയാണ്‌. (ത്രത്തരാലോകവിവേകം രചിച്ച ജയ 
രഥന്റെ സഹോദരനാണ്‌ ജയദ്രഥന്‍). 


രാജതരംഗിണിയില്‍ വിദ്യയും, ബ്ഹദ്ഗൃഹങ്ങളും 
കുങ്കുമവും മഞ്ഞുജലവും, മുന്തിരിയും സ്വര്‍ഗൃത്തി 
ലും കൂടി അപൂർവ്വവും കാശ്മീരില്‍ സാധാരണ 
വുമാണെന്ന്‌ കാണാം.പ്രവരസേനനാണ്‌ പ്രവരപുരം 
(ശ്രീനഗരംഉണ്ടാക്കിയത്‌. 


വിദ്യാവേശുനി തുംഗാനി കുങ്കുമം സഹിമം പയഃ 
ദ്രാക്ഷേതി യത്ര സാമാന്യം അസ്ത്രിത്രിദിവദുര്‍ല്ലഭം 


ദേശവര്‍ണ്ഠനയില്‍ കാശ്മീരം വിദ്യാദേവതയായ 
ശാരദയുടെ ദേശമാണ്‌. 


യത്രസ്വയം ശാരദചന്ദ്രശുഭ്രാ ശ്രീശാരദേതിപ്രഥിതാ 
ജനേഷു ശാണ്ഡില്യസേവാരസസുപ്രസന്നാ സര്‍വ്വം 
ജനം സ്വൈര്‍വിബവൈര്‍ യുനൈക്തി. (തന്ത്രാലോ 
൧൧൦). 


സര്‍വ്വോലോകാ കവിര്‍ അഥ ബുധോ യത്ര ശൂരോപി 
വാഗ്മീ ചന്ദ്രോദല്യോതമസ്യണഗതയാ പൌരനാര്യാശ്ച് 
യാത്രാ (നാട്ടുകാരെല്ലാവരും കവികളും 
ബുദ്ധിമാന്മാരുമാണ്‌. ശൂരന്മാര്‍പോലും 
വാഗ്മിക്ളാണ്‌. ചന്ദ്രകിരണം പോലെ മസ്യണമാണ്‌ 
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പുരനാരികളുടെ ഗതി എന്നും തന്ത്രാലോകം പറ 
യുന്നു. 


കടാക്ഷിതേ ശാരദയാ ദയാമൃത്ദ്രവാര്‍ദ്രദൃശ്യാ 
ശ്രുതിശഷ്ഠടുലീപദം ന ശാസ്ത്രഭോഗാ നശന്മ്രത 
ക്രിയാ സഹിഷ്ണു ബാലാപി യത്ര വിഭൂതി 
ശ്രീകണ്ചരിതംശാരദയുടെ ദയാര്‍ദ്രമായ കടാ 
ക്ഷമാകുന്ന അമ്ൃചിന്റെ നനവു കൊണ്ട്‌. കുട്ടിക 
ളുടെ ചെവികളും കൂടി വിദ്യയ്‌ല്‍ ശ്രദ്ധയുള്ളവ 
യാണ്‌. ഭക്ഷണം, വ്രതം ഇവയിലും അവിടെയുള്ള 
വര്‍ ശ്രദ്ധ വെക്കുന്നു. സാഹിത്യകാരനും താന്ത്രിക 
നും മഹാഗുരുവുമായത്‌ ശാരദാകടാക്ഷം കൊണ്ടാ 
ണെന്ന്‌ അഭിനവഗുപ്ഛന്‍ കരുതുന്നുണ്ട്‌. തന്താലോ 
കത്തില്‍ വിജയേശ്വചരക്ഷേത്രത്തിലെ ശിവനും ഗൌ 
രിയും സമ്പത്തും ബുദ്ധിയും സുരക്ഷയും തരുന്നു 
എന്ന്‌ പറയുന്നു$-വെളുത്ത മൊട്ടുവിരിഞ്ഞ്‌, ശ്യാമ 
രക്തവും പലാശസദ്ൃശവുമായ ഇതളുകളും, അതി 
ന്നകത്ത്‌ അരുണരുചിയാര്‍ന്ന കേസരങ്ങളാല്‍ വിചി 
ത്രവും ആയ മൂന്നുവര്‍ണ്ണമുള്ള കുങ്കുമപ്പൂ നിറഞ്ഞ 
കാശ്മീരപുഷ്പോദ്യാനം സമ്ൃഗ്‌ ആയി ദേവീത്രിത 
യയജനക്കുള്ള ഉദ്യാനമാണ്‌. (തന്ത്രാലോകം) ഭൈര 
വന്റെ മുന്തിരിത്തോട്ടത്തേയും പറയുന്നു. 


നാരംഗാരുണകാന്തി പാണ്ടുവിക്ചത്‌ ബല്ലാവദാത 
ഛവി പ്രോദ്ഭിന്നാമലമാതുലുംഗ കനകഛായാഭിരാ 
മപ്രഭം കേരീകുന്തളകന്ദളീപ്രതിക്ൃതി ശ്യാമപ്രഭാസ്വ 
രം യസ്മിതി ശാക്തിചാതുഷ്ടയോജ്വലമലം മദ്യം 
മഹാഭൈരവം (്തന്ത്രാലോകം) ഭൈരവന്റെ നാലു 
തരം താപത്തെ നാലുതരം ശോഭയുള്ള ഫലങ്ങള്‍ 
പ്രതിനിധീകരിക്കുന്നു. നാരങ്ങ, ഗോതമ്പുപൂവ്(വെ 
ളുപ്പ, മാതുലുംഗം (സ്വര്‍ണ്ണനിറം ശ്യാമനിറമുള്ള. 
കദളി ത്രികയിലെ പരയായ സരസ്വതിശ്രാരദ്യയുടെ 
മടിയിലാണ്‌ താന്‍ ജനിച്ചതെന്നത്‌ കവി ബോധവാ 
നാണ്‌ 
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അത്രിഗുപ്പപരമ്പരയില്‍ യശസ്രകാലത്ത്‌ ഉണ്ടാ 
യിരുന്ന പണ്ഡിതഗുരുവാണ്‌ ശ്രീവല്ലഭാചാര്യന്‍. 
അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുത്രന്‍ ശൌരി, ഭാര്യ വത്സലിക. 
അവരുടെ മകന്‍ കര്‍ണ്ണന്‍. കര്‍ണ്ണന്റെ മകനാണ്‌ അ 
ഭിനവഗുപ്പന്റെ മുത്തഛനായ വരാഹഗുപ്പ്ചു 
ക്കലികന്‍. അദ്ദേഹത്തിന്റെ പുത്രന്‍ നരസിംഹഗു 
പചുക്കലികനന്‍ വിമലയില്‍ അഭിനവഗുപ്പന്‍ ജനിച്ചു. 
അഛറെപ്പറ്റി അഭിനവഗുപ്ഛന്‍ എഴുതു ന്നുഃ- 
താരുണ്യസാഗരതരംഗഭരാന്‍ വൈരാഗ്യപോതം 
അധിരുഹ്യൃ ദൃതം ഹതേന യോ ഭക്തിരോഹണം 
അവാപ്ൃയമഹേശചിന്താരത്നൈര്‍ അലം ദളയതി 
സിന ഭവാപദസ്ഥായി. ശരീരം മാത്രമല്ല, മനസ്ധും 
ബുദ്ധിയും ഈശ്വരനില്‍ സമര്‍പ്പിച്ച്‌ കുട്ടിക്കാലത്തു 
തന്നെ വൈരാഗ്യം ലഭിച്ചവനാണ്‌ പിതാവ്‌. ശരി യായ 
സ്ഥലത്ത്‌, ശരിയായ മാതാപിതാക്കള്‍ക്ക്‌ ജനിച്ചതും, 
കുട്ടിക്കാലത്തുതന്നെ അമ്മയുമായുള്ള ബന്ധം 
ഇല്ലാതായതും തന്റെ ജ്ഞാനത്തിനു കാരണ മായി 
അഭിനവഗുപ്പന്‍ കരുതുന്നു. 


വിദ്യാഭ്യാസം 


പഴയകാലത്ത്‌ ഇന്ത്യയിലെവിടെയുമെന്ന പോലെ 
കാശ്മീരത്തിലും ഇന്റര്‍ഡിസിപ്പിനറിയായ വിദ്യാ 
ഭ്യാസസമ്പ്രദായമാണ്‌ ഉണ്ടായിരുന്നത്‌. കുട്ടികള്‍ 
ആദ്യം തന്നെ കാവ്യാലങ്കാരവും ഗണിതവും വ്യാ 
കരണവും പഠിക്കുന്നു .പിന്നീട്ടല ഗുരുക്കന്മാരുടെ 
ശിക്ഷണത്തില്‍ വിവിധവിഷയങ്ങള്‍ അഭൃസിക്കു 
ന്നു. (൫ന്ഥം://3/സ്്ഗ.ഠ72/ഠല്‍ദ5/20200430 20200430 1214 
ഇന്ത്യയിലെ കൃഷി,വിദ്യാഭ്യാസചരിത്രം) ജയരഥന്‍ 
ക്ടോസിക്കല്‍ സംസ്ല്ൃയതപഠനത്തിലെ വ്യാകരണം, 
മീമാംസ, ന്യായം ഇവ ലോകോത്തരമാണെന്നും താന്‍ 
അവ കല്യാണഗുരുവില്‍നിന്ന്‌ ഒറ്റ കടാക്ഷ ത്താല്‍ 
ഗ്രഹിച്ചു എന്നും പറയുന്നു. മീമാംസയി ലും 
വ്യാകരണത്തിലും ഉപരിപഠനത്തിനും തര്‍ക്ക 
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ത്തിലും ശംഖധരനായിരുന്നു അദ്ദേഹത്തിന്റെ ഗുരു. 
പദംയ്ര്യാകരണം), പ്രമാണം(്തര്‍ക്കം)ംവൈദികവാ 
കയം, ഇതിലെ പദശാസ്ത്രം (വ്യാകരണം) സംസ്ൃ്ൃ 
തഭാഷ പഠിക്കാന്‍ എല്ലാവരും പഠിക്കേണ്ടതാണ്‌. 
മാനശാസ്ത്രവും (പ്രമാണം) ന്യായവും ശങ്കരട്ട, 
ഉല്‍പ്പലദേവാദികളില്‍നിന്ന്‌ പഠിച്ചു. മീമാംസ(വാ 
കൃശാസ്ത്രം) വലിയ വയലിനെ തരണം ചെയ്യാനുള്ള 
കര്‍ണ്ഠണധാരസൂത്രം, സാഹിത്യം ഇവ പഠിച്ച തോടെ 
ഗുരുവെന്ന നിലകക്കുള്ള പഠനം പൂര്‍ത്തി യായി. 
ലൌകികവും അലൌകികവുമായ ശാസ്ത്ര 
പാണ്ഡിത്യം അനിവാര്യമാണ്‌ ഗുരുവിന്‌ എന്ന്‌ 
കരുതി. സുര്യോര്‍ജ്ജത്തിനു മാത്രമാണ്‌ കൃഷിക്കു 
വേണ്ടി പൃഥ്വി, ജലം,എന്നീ തത്വങ്ങളെ അന്നമായി], 
ധാന്ൃമാക്കാനാവുക എന്ന അര്‍ത്ഥാന്തരന്യാസം 
ഉപയോഗിച്ച്‌, പ്രത്ൃഭിജ്ഞ മാത്രമാണ്‌ ഭൌമമായ 
അറിവിനേയും (ഗ്രാമം,നഗരം, ലോജിക്ക്‌,സമുദായം) 
ജലമയമായ സൂക്ഷ്യമായ ശൈവസാഹിത്യത്തേയും 
കൊണ്ട്‌ സ്വപ്രകാശം എന്ന വിളവെടുപ്പ്‌ സാദ്ധ്യമാ 
ക്കുക എന്ന്‌ അഭിനവഗുപ്ഛന്‍ കരുതുന്നു. വെള്ള വും 
വളവും സൌരോര്‍ജ്ജം കൊണ്ട്‌ അന്നമാകുന്ന 
പോലെ, ഭൌതികവും ആത്മീയവുമായ അറിവ്‌ 
പ്രത്യഭിജ്ഞ കൊണ്ട്‌ ആത്മബോധോദയം തരുന്നു. 


ആദ്യം സ്വന്തം അഛന്‍ വ്യാകരണം (ശരബ്ദജാലം) 
പഠിപ്പിച്ചു. പിന്നെ മനസ്സ്‌ പ്രമാണസമുദ്രത്തിരയില്‍ 
മാലിന്യരഹിതമായി. കാവ്യപാരായണം കൊണ്ട്‌ 
ആനന്ദാനുഭൂതിരസത്തില്‍ മഗ്നമായ ശേഷം ശിവഭ 
ക്തിലഹരി എന്നെ സ്വമേധയാ ബാധിച്ചു. ആ 
ലഹരിക്കുശേഷം ലോകജീവിതത്തില്‍ പ്രിയം തോ 
ന്നാതായി. ശിവഭക്തിയിലുള്ള സംതൃപ്തി വര്‍ദ്ധി 
പ്പിക്കാന്‍ പല ഗുരുക്കന്മാരുടെ വീടുകളിലും സേ 
വിച്ചു. ഭക്തിപുരസരം ഫിലോസഫിയിലും കാവ 
മീമാംസയിലും ആനന്ദമനുഭവിച്ചുകൊണ്ടും മറ്റുള്ള 
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വരെയും അതനുഭവിപ്പിക്കണമെന്ന്‌ ഉറപ്പിച്ചും അ 
ദ്ദേഹം ശിഷ്യരെ പഠിപ്പിച്ചു. മിസ്റ്റിസിസവും 
റൊമാന്റിസിസവും ലിബറലായ പണ്ഡിതന്റെ ലളിത 
മായ ശാസ്ത്രസമീപനവും അഭിനവഗുപ്പനെ മററു 
ള്ളവരില്‍നിന്ന്‌ വൃത്ൃസ്ൃനാക്കി. ഭക്തിയും കാവ്യ 
വും ശാസ്ത്രവും സമ്മേളിച്ച ഒരു മോഡലാണ്‌ അ 
ഭിനവഗുപ്പന്റെ മാതൃക ശങ്കരനുശേഷം അഭിനവ 
ഗുപ്തനിലാണ്‌ അത്തരം ഒരു വ്യക്തിത്വം ഇന്ത്യ 
കണ്ടത്‌ പലവിഷയം പലരില്‍നിന്ന്‌ വെറുതെ പഠി 
ക്കുക മാത്രമല്ല,അവയെ ഇന്റര്‍ഡിസിപ്പിനറിയായി 
സിന്തസിസ്‌ ചെയ്യുകകൂടിയാണ്‌ അദ്ദേഹം ചെയ്യ ത്‌. 
ശ്രീഭഗവതി തന്റെ ബോധത്തെ .ഗ്വഹമാക്കിയത്‌ 
നാനാഗുരുപ്രവരന്മാരുടെ പാദത്തിലെ കിരണങ്ങളെ 
ക്കൊണ്ട്‌ ശൈവാദ്ലൈതത്തില്‍ പ്രസിദ്ധനായ ഉ 
ല്‍പ്പലദേവന്‍, സത്യം പ്രകാശിപ്പിച്ചുതന്ന ലക്ഷണ 
ഗുപ്തന്‍ ). ആണെന്നും അദ്ദേഹം തുറന്നുപറയുന്നു. 
ശ്രീമാതാ, കുബ്ബികയിലെ സത്സാഹസ്രസം ഹിത 
ഇവയിലെ ഒരു ഉദ്ധരണി, സൌരഭ്യവും ആമോദവും 
തേടി തേനീച്ച പലപുഷ്ടങ്ങളില്‍ അലയുന്നപോലെ 
ശിഷ്യന്‍ പല ഗുരുക്കന്മാരുടെ അടുത്തും 
എത്തുന്നു.തന്താലോകം ഇത്‌ പറയുന്നു ണ്ട്‌.നല്ല 
ഗുരുവാകാന്‍ ഇത്‌ ആവശ്യമാണ്‌. 


ആമോദാര്‍ത്ഥീ യഥാ ഭൃംഗാ പുഷ്ടാത്‌ പുഷ്ടാ ന്തരം 
വ്രജേത്‌ വിജ്ഞാനാര്‍ത്ഥീ തതാ ശിഷ്യോ ഗുരോര്‍ 
ഗുര്വന്തരം വ്രജേത്‌. 
നാനാഗുര്വന്തരസ്രോതപ്രതിഭാനാത്രമിശ്രിതം കൃത്വാ 
ജഞ്ഞാനാര്‍ത്തവസ്വാഭിര്‍ വിപ്രുധ്മ്പി പ്പവയേന്ന കിം.. 


നാനാനദികളിലെ ജലം സമുദ്രത്തില്‍ ഒന്നായിച്ചേരു 
ന്നപോലെ ജ്ഞാനാര്‍ത്ഥിയില്‍ എല്ലാ അറിവും സം 
ഗമിക്കുന്നു.സുന്ദകാരികാകര്‍ത്താവായ കല്ലടഭട്ടന്‍ 
ഇതിനാല്‍ പ്രചോദിതനായി തന്നെ സര്‍വ്ൃവശിഷ്വനെ 
ന്ന്‌ വിളിച്ചു. കുതൂഹലം കൊണ്ട്‌ താന്‍ അശൈവ 
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മായ സാഹിത്യവും കൂടി പഠിച്ചതായി അഭിനവ 
ഗുപ്തന്‍ പറയുന്നു. ഇതിനെ ഒരുതരം കോസ്മോ 
പോളിറ്റന്‍ പഠനമെന്ന്‌ പറയാവുന്നതാണ്‌.ഫിലോ 
സഫിക്കല്‍,ഏസ്തറ്റിക്ക്‌ മേഖലകളിലെ ആനന്ദം സാ 
ന്രീകൃതമായി।, മറ്റൊരാനന്ദത്തിനും അതിനോട കിട 
നില്‍ക്കാനാവാത്ത വിധം അദ്ദേഹത്തില്‍ സമ്മേളി 
ച്ചിരിക്കുന്നു. പാരത്രിശിഖാവിവരണപ്രകാരം 
ഇപ്രകാരമുള്ള ജ്ഞാനം ശിവപ്രസാദലക്ഷണമാണ്‌. 
൫ന്ാട://ദ/ഠ്വ്ഗ൦.ഠ0ഇ/ഠ്ല്ടിട/ഗാദ്/ദ്ന്ഥ്ടിഗടഗ്ഗ്ദനടണ] 


ഭ്രാതാ തദീയോഭിനവശ്ച നാമാ കേവലം സച്ചരി 
തൈര്‍ അപി സ്വൈ പീതേന വിജ്ഞാനരസേന 
യസ്യാ തത്രൈവ തൃഷ്ഠാവവ്യദ്ധേ നികാമം 
അംബാസഹോദരനായ താന്‍ നാമത്തില്‍ മാത്രമല്ല, 
നവനവങ്ങളായ ജ്ഞാനം കൊണ്ടും ആ രസം രസ 
തൃഷ്ഠ കൊണ്ട്‌, കുടിച്ചതിനാലുള്ള സച്ചരിതത്തി ലും 
കൂടി അഭിനവനാമാവാണെന്ന്‌ പറയുന്നു. എല്ലാ 
ഇജഞ്ഞാനവും ഒരാളിലുണ്ടോങ്കില്‍ പിന്നെ മറ്റൊരു 
ഗുരുവിനെ തേടേണ്ടതില്ല. അപ്രകാരമല്ലാത്തവര്‍ 
വവിധഗുരുക്കന്മാരെ തേടണം. അഭിനവഗുപ്ഛന്‍ 15 
ഗുരുക്കന്മാരെ സമീപിച്ചു. അവരില്‍ പ്രധാനി 
അര്‍ദ്ധത്രംബകഗുരുവായ ശംബുനാഥനാണ്‌. ഗുരുവാ 
യ ശേഷം ആദ്യം അഭിനവഗുപ്ഛന്‍ പഠിപ്പിച്ച ശി ഷ്യന്‍ 
സഹോദരനായ മനോരഥനാണ്‌. ആപ്പനായ 
ഗുരുവാണ്‌ അഭിനവഗുപ്ഛന്‍. സാക്ഷാത്കാരധര്‍മ്മാ 
ദാദൃഷ്ടസ്യാര്‍ത്ഥസ്യ ചാഖ്യാപയിഗലാപ്രയുക്ത 
ഉപദേഷ്യാ ച ആപ്പഃ (വാത്സ്യായനന്‍). സാക്ഷാത്കാരം 
ലഭിക്കുക, ആ അദ്യഷ്ടസത്യത്തിന്റെ അര്‍ത്ഥം 
മറുള്ളവര്‍ക്ക്‌ പക ര്‍൪ന്നുകൊടുക്കാനുള്ള ധര്‍മ്മം 
(ഉത്തരവാദിത്തം) ഏ റ്റെടുക്കുക, ഉപദേഷ്യാവ്‌ 
ആവുക.സത്യദ്രഷ്മാവും വി 
ശ്വസിക്കാവുന്നവനുമായ ഗുരുവാവുക. എല്ലാം 
അദ്ദേഹത്തിനുണ്ടായിരുന്നു. 
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ദേവീ, നിന്റെ അനുഗ്രഹത്താല്‍ എന്റെ ഹൃദയച ക്ര 
കറക്കി, ത്രിശൂലമുനയിലെ ജ്ഞാനത്താല്‍ 
സര്‍വ്വബന്ധവും വിഛേദിച്ചു. മനസ്സും വാക്കും 
ശരീരവും എല്ലാം നിന്നിലേക്ക്‌ നെയ്യു. ആവര്‍ത്ത 
നചക്രഭയം നീക്കി. ഹൃദയത്തില്‍ ക്ൃപാരൂപമെ 
ടുത്ത്‌ നീ ഗുരുവായി എന്നെ ഈ ഗ്രന്ഥരചനക്ക്‌ 
പ്രേരിപ്പിച്ചു. എന്റെ ഹ്ൃയചക്രത്തിലെ നിന്റെ 
സുന്ദരരുപത്താല്‍,എന്റെ മനസ്സിലോ വാക്കിലോ 
വന്ന പിഴ തീര്‍ക്കണേ. പ്രരാത്രിശിഖാവിവരണം.. 
സ്വന്തം ഹൃദയത്തിലാണ്‌ ത്രികയുടെ ദേവി, പുറ 
ത്തല്ല. ഗ്രന്ഥരചന ഉള്‍വിളിയാണ്‌. അത്‌ സിദ്ധസ്വ 
ഭാവമാണ്‌. ജ്ഞാനാധികാരിയായ ആല്ലന്റെ സക 
ലലക്ഷണവും തന്നിലുണ്ടെന്ന്‌ അര്‍ത്ഥം. 


4. ശൈവസൈദ്ധാന്തികര്‍ഃ- 


നിശ്വാസതത്വസംഹിത എന്നറിയുന്ന നാലു ഗ്രന്ഥങ്ങ 
ളാണ്‌ സൈദ്ധാന്തികരുടെ ഗ്രന്ഥങ്ങള്‍. മുലസൂത്രം, 
ഉത്തരസൂത്രം, ന്യായസൂത്രം, ഗുഹ്യസൂത്രം. 
മൂലസൂത്രം ആദിമജഷിമാരെ അന്വേഷിക്കുന്നു. 
നന്ദിയാണ്‌ അവരുടെ ആദിജഷി. ശിവന്‍ ശക്തി 
യോട സംവദിക്കുന്നത്‌ കേട്ട ശിവതത്വം ഭൂമിയി 
ലുള്ളവര്‍ക്ക്‌ ഉപദേശിച്ചു ദേവീദേവസംവാദരൂപ മായ 
സൂത്രം അപ്രകാരമാണ്‌ ആദ്യം രചിക്കപ്പെട്ട ത്‌. 
ഉത്തരസൂത്രം മന്ത്രാക്ഷരങ്ങള്‍, എത്ര തന്ത്രം ഉണ്ട്‌. 
അവ എങ്ങനെ ആരു പ്രചരിപ്പിച്ചു എന്ന്‌ പറയുന്നു. 
ഇതിനെ തന്ത്രാവതാരം എന്ന്‌ വിളിക്കു ന്നു. 
പരമകാരണവും അദ്ൃഷ്ടവിഗ്രഹനുമായ ശിവ 
നില്‍നിന്ന്‌ സൂക്ഷ്യനാദമായി അവതാരം പറയുന്നു. 
അവ്യക്തനാദം സദാശിവന്‍ ഗ്രഹിച്ചു,ഈശ്വചരന്‌ 
(കൈലാസത്തില്‍ ശക്തിയോടെ ഉരിക്കുന്ന ശിവന) 
ഉപദേശിച്ചു. ഈശ്വരന്‍ നാദത്തെ ഛന്ദോരൂപമാക്കി 
ദേവന്മാര്‍ക്കും അവര്‍ ജഷിമാര്‍ക്കും ജഷിമാര്‍ 
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മനുഷ്യര്‍ക്കും കൊടുത്തു. 22 ശൈവതതന്ത്രങ്ങള്‍ 
ഓരോന്നും അത്‌ പഠിച്ച്‌ പ്രചരിപ്പിച്ചവരുടെ നാമ 
ത്തില്‍ അറിയുന്നു. ഇവിടെ ജഷിമാരെ വൈദിക 
ജുഷി, പുരാണജുഷി എന്ന്‌ വൈദിക്താന്ത്രികസമ്പ്ര 
ദായങ്ങള്‍ക്കുള്ള പരസുരസേതുക്കളായി പറയുന്നു. 
നൈമിഷാരണ്യത്തിലെ ജുചീകനെന്ന ജഷി മാ 
തംഗനോട 80000 ജഷിമാര്‍ ഈ വനം വിട്ട ദേവ 
താരുവനത്തിലേക്ക്‌ പോയതെന്തിന്‌ എന്ന്‌ ചോദി 
ക്കുന്നു. ഉത്തരം, ബ്രഹ്മാവിനും വിഷ്ണുവിനും അവിടെ 
വെച്ച്‌ ദീക്ഷ കിട്ടി എന്ന്‌ കേട്ടിട്ടാണെന്നാ ണ്‌. 
അവിടെ ചെന്നപ്പോള്‍ നന്ദിയെ മാത്രം കണ്ടു. നന്ദി 
ജഷിമാര്‍ക്കെല്ലാം ദീക്ഷയും ഉപദേശവും കൊ 
ടുത്തു, മനുഷ്ൃയവര്‍ഗുത്തിലേക്ക്‌ അത്‌ എത്തിച്ചു. 
ലൌകികം, വൈദികം, അദ്ധ്യാത്മികം (യോഗവും 
സാംഖ്ൃവും) അതിമാര്‍ഗ്ും (പ്രാശുപതം മന്ത്രമാ ര്‍ഗ്ഗം 
എന്ന്‌ പഞ്ചപ്രവാഹങ്ങളും ഉപദേശിച്ചു. ഇതിലെ 
ഏറ്റവും ഉത്തമമായ പ്രവാഹം ഈശാന 
മുഖത്തുനിന്നുള്ളതാണ്‌. 


രൌരവസൂത്രസംഗ്രഹം.- ഭാര്‍ഗൃഗവന്‍, അംഗിരസന്‍, 
ആത്രേയന്‍,പൌലസ്ത്യന്‍, മരീചി എന്ന്‌ ൦ ജുഷിമാര്‍ 
രുരുവിനെ ക്ഷണിച്ചുവരുത്തി ശിവജ്ഞാനം കി 
ദ്ാനായി അപേക്ഷിച്ചു. രുരുവിന്റെ ഗുരുപരമ്പര 
ഇപ്രകാരം. തന്ത്രാവതാരം- സദാശിവന്‍ - ശ്രീകണന്‍ - 
ശക്തി,- നന്ദീശന്‍-സന്ദന്‍- ശുക്രന്‍- ഈര്‍വ൮വ ൯, - 
ജ്ചീകന്‍- രാമന്‍(പ്രരശുരാമന്‍.. 


സ്വായംഭുവസുത്രസംഗ്രഹം- 10 ശിവഭേദവും 18 
രുദ്രഭേദവുമായി 28 ഗ്രന്ഥം. ഈശ്വരനെ ശബ്ദരാശി 
യായി വിവരിക്കുന്നു. നിശ്വാസതത്വസംഹിതയി 
ലും രൌരവസൂത്രസംഹിതയിലും ഇത്‌ ഇപ്രകാരം 
തന്നെയാണ്‌. എല്ലാ വര്‍ണ്ണങ്ങളേയും ഉള്‍ക്കൊ ള്ളുന്ന 
നാദകമ്പനം 16 സ്വരവും (ബീജം) 33 1 
വ്യജ്ഞനമായും (യോനി പ്രകാശിക്കുന്നു. ഈ നാ 
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ദദേവതയുടെ പ്രകാശനം അഥവാ സാക്ഷാത്കാരം 
ഭൂമിയിലെ സര്‍വ്വകാമപ്രാപ്പി തരുന്ന ചിന്താമണി 
ദേവതയുടെ ദര്‍ശനമാണ്‌. സംഭാഷണത്തിനും ഭാഷാ 
സാഹിത്യത്തിനും സംഗീതത്തിനും ഇതാണ്‌ കാര 
ണം. നാദശ്രവണവും ദര്‍ശനവും ഗ്രന്ഥരൂപവും ഉ 
പദേശരുപവുമായി പരിഭാഷപ്പെടുത്തുന്നു. ഇപ്രകാ 
രം ആദ്യം പരിഭാഷപ്പെടുത്തിയത സ്വയംഭൂവായ 
ബ്രഹ്മാവ്‌. ഇത്‌ രുരുവിനും വളരെക്കാലം മുമ്പുള്ള 
പ്രകാശനമാണ്‌. 


കിരണതന്ത്രം- 28 ഗ്രന്ഥം.സിദ്ധാന്തങ്ങള്‍ക്ക്‌ ശേഷമു 
ണ്ടായ പരാഖ്യ. ഗരുഡന്‍ ഇതിലെ ജ്ഞാനത്തിലെ 
വൈരുദ്ധ്യങ്ങളെ ചോദ്യം ചെയ്യു.കൈലാസത്തിലി 
രിക്കുന്ന ശിവ(ഹര.ശ്രീകണനും ഗരുഡനും തമ്മി 
ലാണ്‌ സംവാദം. ശിവന്‍ ഗരുഡന്‍ ഉപദേശം കൊ 
ടുക്കുന്ന രീതിയാണ്‌. പത്താം അദ്ധ്യായം തന്ത്രാവ 
താരമാണ്‌. 28 സിദ്ധാന്തം ശിവനില്‍നിന്ന്‌ 10 സിദ്ധ 
ന്മാര്‍ക്കും 18 രുദ്രന്മാര്‍ക്കും കൈമാറപ്പെട്ടു. ഗരുഡന്‍ 
ഇവയെ വീണ്ടും വിഭാഗീകരിച്ചു. കാരണം മ 
നുഷ്യന്റെ ഗ്രഹണശക്തിയിലുള്ള വത്യാസം അത്ര 
യേറെയാണ്‌. നാദം മനുഷ്യബുദ്ധിക്ക്‌ അതീതമാണ്‌. 
നന്ദിക്ക്‌ ശക്തിയില്‍നിന്ന്‌ കിട്ടിയ ജ്ഞാനം ആദ്യ 
ത്തെ പ്രകാശനത്തില്‍നിന്ന്‌ വളരെ അകലെയായി 
രുന്നു. അതുപോലെ രുരുവിന്റെ ജ്ഞാനം നന്ദിയു 
ടേതില്‍നിന്നും അകലെയാണ്‌. 


മൃഗേന്ദ്രതന്ത്രവും മതംഗപാരമേശ്വരവും ഏറ്റവും 
പുതിയവയാണ്‌. ഹിമാലയത്തിലെ നാരായണാശ്ര 
മത്തില്‍വെച്ച്‌ ലഭിച്ചതാണ്‌ മൃഗേന്ദ്രതന്ത്രം. ഭരല്വാ 
ജനും ശിഷ്യരും തപം ചെയ്യുന്നിടത്ത്‌ മുനിവേഷം 
ധരിച്ച്‌ വന്ന ഇന്ദ്രന്‍ നിങ്ങള്‍ എന്തുകൊണ്ട്‌ വൈദി 
കയജ്ഞം ചെയുന്നില്ല എന്ന്‌ ചോദിച്ചുഇന്ദ്രന്റെ 
ന്യായം കുമാരിലന്റെ മീമാംസക്ക്‌ സദൃശമാണ്‌. ഈ 
ശ്വരന്‍ ഉണ്ടോ എന്നാണ്‌ ചോദ്യം. കാശ്മീരിലെ 
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സ്ൈദ്ധാന്തികഭാഷ്യകാരന്‍ നാരായണഭട്ടന്‍ ഈ 
ചോദ്യം ഉന്നയിച്ചിട്ടുണ്ട. അദ്ദേഹം മീമാംസകബ ന്ധം 
കാണിക്കാനായി ശ്ലോകവാര്‍ത്തികത്തിലെ 
(കുാരിലഭട്ടന്‍) ശ്ലോകം ഉദ്ധരിച്ച്‌ കാണിക്കുന്നു. 
ഇന്ദ്രന്റെ നിരീശ്വരത്വമാകുന്ന തിരകളുടെ വേലിയേ 
ത്തില്‍ ജഷിമാരുടെ അചഞ്ചലമായ പര്‍വ്വതം 
പോലുള്ള മനസ്സ്‌ അചലമായി നിന്നു. ബൌദ്ധിക 
മായ ഭാരം കാരണം (ഗുരുത്വം) അവര്‍ ന്യായശാ 
സ്ത്രം ഉദ്ധരിച്ച്‌ മറുപടി കൊടുത്തു. 


മാതംഗപരമേശ്വരം- മതംഗമുനി 
നിശ്വാസമുഖത്തില്‍ ജചീകനോട്‌ 
ദേവതാരുവനത്തിലേക്കുള്ള ജഷിമാരുടെ 
ഗമനത്തെക്കുറിച്ച്‌ പറയുന്ന ഃഷിയാണ്‌. മഹാ 
ഭാരതത്തില്‍ താഴ്ന്ന ജാതിയിലുള്ള ഒരാള്‍ക്ക്‌ ബ്രാ 
ഫ്മണ്യം എങ്ങനെ പ്രാപിക്കാമെന്ന യുധിഷ്ഠിരന്റെ 
ചോദ്യത്തിന്‌ ഭീഷ്ടര്‍ പറയുന്ന മരുപടി, മതംഗക 
ഥയാണ്‌. പിതാവിന്‌ യജ്ഞത്തിനുള്ള സാധനങ്ങള്‍ 
ശേഖരിക്കുന്ന മതംഗനോട ഒരു പെണ്‍കഴുത നിന്റെ 
അമ്മയായ ബ്രാഹ്മണി വികാരത്തിന്‌ അടിമയായി 
ശൂദ്രവ്യഷലനുമായി (ബാര്‍ബര്‍) സംഗമിച്ചാണ്‌ നീ 
ജനിച്ചതെന്നു പറഞ്ഞു. അതിനാല്‍ ചണ്ഡാലനായ 
മാതംഗന്‍, തപസ്സുകൊണ്ട്‌ സ്വതന്ത്രസഞ്ചാരം, ആ 
കാശഗമനം, 6്രാഹ്മണരാലും ക്ഷത്രിയരാലും പൂജി 
ക്കപ്പെടുന്ന അവസാനിക്കാത്ത കീര്‍ത്തി ഇവ നേടി. 
മതംഗാശ്രമം ശബരിമലയിലായിരുന്നു. രാമായണം 
ആരണ്യകാണ്ഡത്തില്‍ ശബരിയുടെ ഗുരുവായ ബ്രാ 
ഹ്മണന്‍ പമ്പാതടത്തിലെ മതംഗവനത്തിലാണ്‌ എന്ന്‌ 
പറയുന്നത്‌ ഈ ബ്രാഹ്മണ്യം നേടിയ മതംഗനെയാ ണ്‌. 
തൊട്ടടുത്ത്‌ ജൃശ്യമൂകാചലത്തിലാണ്‌ സുഗ്രീവന്‍ 
വസിച്ചിരുന്നത്‌. മതംഗപരമേശ്വരം ഹിമവാനിലാണ്‌ 
തപസ്സ്‌ പറയുന്നത്‌. ഭ്രമരം തുളച്ച മുളകളില്‍ കാറ്റ്‌ 
ഈതുന്ന നാദം തപോവിഘ്നം ഉണ്ടാക്കി. മതംഗന്‍ 
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ആ മുളയെടുത്ത്‌ ഓടക്കുഴലില്‍ സപ്പസ്വ രം വായിച്ച്‌ 
ശിവനെ സ്കൂതിച്ചു. ശിവശക്തിദര്‍ശ നം ലഭിച്ചു. 
അനന്തന്‍ സദാശിവന്‍ കൊടുത്ത 10 കോടി 
ശ്ലോകത്തില്‍നിന്ന്‌ ഒരു ലക്ഷംശ്ലോകം മതം ഗന 
ശിവന്‍ ഉപദേശിച്ചു. ഇവിടെ അനന്തശേഷനും 
സദാശിവനും ശേഷവും താഴെയുമാണ്‌ ശക്തിസമേ 
തനായ ശിവനെ പറയുന്നത്‌.ശൈവതന്ത്രങ്ങളില്‍ 
വിദ്യേശന്മാരുടെ മുഖ്യനായ അനന്തഭട്ടാരകന്‍ 
കൈലാസത്തിലെ ഉമാപതിയായ പരമേശ്വരനേക്കാ 
ളും ഉപരിസ്ഥാനം കൊടുത്തിരിക്കുന്നു. അനന്തനും 
സുദര്‍ശനവും നരസിംഹവും വിഷ്ണുവിന്റെ ശൈ 
വമായ ഈര്‍ജ്ജമാണ്‌. ലകുലീശനാണ്‌ അനന്താവതാ 
രമായ ബലരാമന്‍. 


ചരിത്രപരമായി മതംഗന്‍ ബ്ൃഹദ്ദേശീകര്‍ത്താവാ ണ്‌. 
ചിലപ്പതികാരത്തിലെ ഇന്ദ്രോത്സവസമയത്ത്‌ 
കണ്ണുലാളര്‍(.184) അഥവാ കണ്‍ നൂല്‍ ആളര്‍,ആണ്‌ 
സംഗീതന്യത്തക്കാരാണ്‌ മതംഗര്‍ എന്ന്‌ അടിയാ 
ര്‍ക്കുനല്ലാര്‍ (12-13 നൂറ്റാണ്ടു) പറയുന്നു. കുലാലരും 
(്രില്‍പ്പി),പെരുംപാണനാരും (മഹാഗായകര്‍)ആയ 
മതംഗനെ ജഷിയായും ബ്രാഹ്മണനായും ഭാരതം 
കാണുന്നുണ്ട്‌. 


യാമളം എന്നാല്‍ സംയോഗമാണ്‌. ശിവശക്തിയോ 
ഗം. ദക്ഷിണം, മദ്ധ്യമം, വാമം എന്ന്‌ മൂന്നു സ്രോ 
തസ്സുകളുണ്ട്‌. ദക്ഷിണസ്രോതസ്സ്‌ മന്ത്രപീഠം (സ്വഛന്ദദ 
ഭൈരവം;, വിദ്യാപീഠം ശ്രക്തിആരാധന.ബ്രഹ്മയാ 
മളതന്ത്രം വിദ്യാപീഠത്തിലാണ്‌. മദ്ധ്യമസ്രോതസ്സ്‌ 
സിദ്ധാന്തങ്ങളാണ്‌. വാമസ്രോതസ്സ്‌ തുംബുരുവും 
നാല ദേവിമാരുമാണ്‌ . ഇതില്‍ സമ്മോഹം, നയം, 
നയോത്തരം എന്ന്‌ മുന്നുവിധമുണ്ട്‌. ഇതില്‍ ഇ പ്പോള്‍ 
അവശേഷിക്കുന്നത്‌ വൈനാശികതന്ത്രം മാത്രമാണ്‌. 


ഉല്‍പ്പലദേവനും അഭിനവഗുപ്പനും ഇന്ത്യന്‍ ഫിലോസഫിയും 
സുവര്‍ണ്ണനാലപ്പാട്ട 


58 


ബ്രഹ്മയാമളത്തില്‍ കേന്ദ്രത്തില്‍ കപാലീശഭൈരവ 
നും ചണ്ഡകാപാലിനിയുമാണ്‌. വിദ്യാപീഠത്തില്‍ 
സ്ത്രീശക്തിക്കാണ്‌ പ്രാധാന്യം. 
മണ്ഡലകേന്ദ്രത്തിലെ 9 നവ)ദേവീപരിവാരം 
വില്യാപാസനക്കാണ്‌. വി ദ്യാപീഠത്തില്‍ 
സിദ്ധയോഗേശ്വചരീമതം, തന്ത്രസദ്ഭാ വം, 
ജയ്യദ്രഥയാമളം മുതലായ ഗ്രന്ഥങ്ങളുണ്ട്‌. എന്നാലവ 
ബ്രഹ്മയാമളം പോലെയല്ല. യോഗിനീസ സമ്രദായം 
12000 ശ്ലോകം സദാശിവന്‍ ശ്രീകണനെ സംഗ്രഹിച്ച്‌ 
പഠിപ്പിച്ചു. ബഹ്മയാമളം ഭൈരവനാണ്‌ 
ദേവിയുമായുള്ള സംവാദരുപത്തില്‍ ശ്രീകണ 
നില്‍നിന്ന്‌ ലഭിച്ച ജ്ഞാനം പ്രചരിപ്പിക്കുന്നത്‌. പൂ 
ര്‍൪വ്വജന്മത്തില്‍ താന്‍ കൊടുത്ത ജ്ഞാനം പരിചാരി 
കമാര്‍ക്കുകൊടുത്തതിനാല്‍ ദേവിയെ ഭൈരവന്‍ ശ 
പിച്ചു. അതിനാല്‍ പ്രയാഗക്കടുത്ത കര്‍ണ്ഠവീരയില്‍ 
സത്തികയായി,മേഘദത്തപുത്രിയായി ജനിച്ചു. പതി 
മൂന്നാം വയസ്സില്‍ ഭൈരവന്‍ വീണ്ടും ജ്ഞാനം ഉ 
പദേശിച്ചു. മറുള്ളവരെ പഠിപ്പിക്കാന്‍ ആവശ്യപ്പെ 
ടുകയും ചെയ്യു. വൈദികജഷിമാരുടെ പേരുകളി ല്ഖ. 
ദേവിയുടെ ശിഷ്യന്മാരുടെ പേരുകളും വംശവും 
സ്ഥലവും താഴെ 


ബ്രാഹ്മണശിഷ്ൃര്‍ഃ- 


1. മുമ്പ്‌ ശ്രീധരനെന്ന്‌ പേരുണ്ടായിരുന്ന 
കപാലഭൈരവന്‍, കുരുക്ഷേത്രം 

2. മുമ്പ്‌ ദേവദത്തനെന്ന്‌ പേരുള്ള പത്മഭൈരവ 
൯..ഒഡ്രദേശം 

. രക്തഭൈരവന്‍ മദ്ധ്യദേശം 

. ജ്വാലാഭൈരവന്‍ മദ്ധ്യദേശം 

. ഹേലാഭൈരവന്‍.മദ്ധ്യദേശം 

6. ചണ്ഡഭൈരവന്‍. സിന്ധുദേശം 


ശൂദ്രശിഷ്യര്‍ഃ- 


ഗം ധ 
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7. വാമഭൈരവന്‍ സൌരാഷ്ട്രം 
ഒ. വിജയഭൈരവന്‍൯. സൌരാഷ്രര്‍്രം 


രജപുത്രക്ഷത്രിയര്‍ഃ- 


9. ഭീഭണ്ഡഭൈരവന്‍.സിന്ധുദേശം 
10. ഗരജകര്‍ണ്ഠഭൈരവന്‍ സിന്ധുദേശം. 


ഇവരെ കൂടാതെ കാശ്മീരം, പമ്പാകാശി,ഒഡ്സിയാനം 
എന്നിവിടങ്ങളിലും പേരു പറയാത്ത ബ്രാഹ്മണ 
ശിഷ്യരുണ്ടായിരുന്നു. 


കലിയുഗത്തില്‍ പഠിപ്പിക്കാനുള്ള ദൌത്യം ഉജ്ജയി 
നിയിലെ അമന്ത്രിനെന്ന്‌ പേരായ സ്വഛന്ദഭൈരവ 
ബ്രാഹ്മണനെയാണ്‌ ഏല്‍പ്പിച്ചത്‌. അദ്ദേഹം അത്‌ ക 
ലാപഗ്രാമത്തിലെ വിഷ്ണുഭൈരവന്‍ കൊടുത്തു. 
വിഷ്ഠുഭൈരവനാണ്‌ പിന്നീട അര്‍ഹരായ മനുഷ്യ 
ര്‍ക്കെല്ലാം കൊടുത്തത്‌. (സോമാനന്ദപരമ്പര കലാപ 
ഗ്രാമത്തില്‍നിന്നാണ്‌ പിന്നീട സിദ്ധാന്തഗ്രന്ഥങ്ങള്‍ 
പഠിക്കാനുള്ള സാഹചര്യം ഇല്ലാതായി.നൈമിഷാ 
രണ്യം,ദേവദാരുവനം, ഹിമവത്‌, നാരായണാശ്രമം 
ഇവിടെയെല്ലാം എല്ലാ ഗുരുക്കന്മാരും മാനവഗുരു 
ക്കളും താന്ത്രികരുമായിരുന്നു(ദേവദാരുവനം ശിവ 
നും മോഹിനീരൂപമായ വിഷ്ഠുവും ജഷിമാരെ 
രുദ്രഗണികമാരാക്കിയ കഥയാണ്‌ 


വിദ്യാപീഠം ശക്തിത്ന്ത്രമാണ്‌. വളരെ പണ്ട 
പാലിയോലിത്തിക്ക്‌ കാലം മുതലേ ശക്ത്യാരാധന 
ഇന്ത്യയിലുണ്ട്‌. ( നനഗട:/ഗ്ഗ്ധ്ധ.ദദഠണ്‌3.൦ഠധ/420340060/ 
മിഠധ്വ ൦ ടിയി ഡാ ൨ ്ട)ശക്ത്യാരാധനയില്‍ 
രണ്ട പ്രധാനകള്‍ട്ടുകളുണ്ട്‌. ആദ്യത്തേത്‌ ത്രിക. 
പര,അപര,പരാപര ഇവരെ ആരാധിക്കുന്ന 
പത്മാധിഷ്ഠടിതമായ ത്രിശിഖാതന്ത്രം (പ്രരാത്രിശി 
ഖാസിദുയോഗേശ്വചരീമതമാണ്‌. ഇതില്‍ പര എന്ന 
സരസ്വതിക്കാണ്‌ പ്രാധാന്യം ശ്രീകുലം ഇതാണ്‌. 
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(൫൪൦൧ട://ദ/ഠ്വ്ഗ൦.ഠ//ഠല്ലിട/ഗാദ/ദ്വ്ഥ്ടിഗട-ഗ്ഥറടന 
തന്ത്രസദ്ഭാവത്തിലും 
മാലിനീവിജയോത്തരത്തിലും 
സിദ്ധയോഗേശ്വരീമതം വിശദമാക്കിയിരിക്കുന്നു. 
കാളി(്രാലസങ്കര്‍ഷിണി, വീര്യകാളി എന്ന രണ്ടാ 
മത്തെ കള്‍ട്ട ജയദ്രഥയാമളത്തിലാണുള്ളത്‌. ത്രിക 
യും കാളിയും ഇന്റഗ്രേറ്റ്‌ ചെയ്യതാണ്‌ അഭിനവ 
ഗുപ്തന്റെ താന്ത്രികപദ്ധതി. യോഗിനീമതം അതിന്റെ 
എല്ലാ തലത്തിലുമുണ്ട്‌. ഏറ്റവും പഴയ വിദ്യാപീഠ 
ഗ്രന്ഥങ്ങളില്‍ യോഗിനിമാരെ പ്രധാനജ്വാലാദേവത 
മാരായിട്ടാണ്‌ കാണുന്നത്‌. നഗ്നനായി ഭസൂലേപനം 
ധരിച്ച്‌ പഞ്ചമകാരം നേദിച്ച്‌ യോഗിനിമാരെ ആക 
ര്‍ഷിക്കുന്ന രീതി 
സിദ്ധയോഗേശ്വരീമതത്തിലുണ്ടായി രുന്നുവെന്ന്‌ 
ചില പാശ്ചാത്യപണ്ഡിതര്‍ കരുതുന്നു. യോഗിനിമാര്‍ 
കുലമായിട്ടാണ്‌ സഞ്ചരിക്കുക. ഇതി ല്‍നിന്ന്‌ 
കൌലം ഉണ്ടായി. ശുദ്ധമെന്നാണ്‌ കുലത്തി ന്‌ 
അര്‍ത്ഥം. കുലശുദ്ധി, വംശശുദ്ധി ഉള്ളവരാണ്‌ 
ഭാരതീയരെന്ന്‌ കരുതിപ്പോരുന്നു. പര അഥവാ സര 
സ്വതി എന്ന വൈദികദേവതയാണ്‌ ത്രികത്തിലെ 
പരമദേവത. അവളെ അതീവശുദ്ധയായി।, വിദ്യാദേ 
വതയായി ഇന്നും ആരാധിക്കുന്നു. സരസ്വതിനദി 
യോടും, വിഷ്ടുപ്രിയയായ സരസ്വതിയോടും 
സൈന്ധവസംസ്ലൃതിയോടും ബന്ധപ്വെട്ട (സപ്പമാ 
ത്യകാസീലുകള്‍:? ത്രികം വിഷ്ണുഭൈരവകാലത്തു 
തന്നെ ഉണ്ടായിട്ടുണ്ടാവണം. അതാകട്ടെ, വിഷ്ടു 
മോഹിനീ,ഭൈരവന്മാരുടെ കഥയോളം പഴക്കമുള്ള 
സമ്്രദായവുമാണ്‌. മോഹിനിയും ശിവനും ദേവ 
ദാരുവനത്തില്‍ നഗ്നരായി നടന്ന്‌ ജൃഷിമാരേയും 
ജുഷിപത്നിമാരേയും ആകര്‍ഷിച്ചതായും അവരെ 
അധികാരനന്ദിയുടെ ദണ്ഡ്‌ തലക്കോല്‍?) ഉപയോഗി 
ച്ച്‌ ദേവദായികളായ രുദ്രഗണികമാരാക്കിയതായും 
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ആണ്‌ ഏറ്റവും പഴയ കഥ. ഈ കഥ മാതംഗനോടും 
ബന്ധപ്പെട്ടതാണ്‌ എന്ന്‌ നേരത്തേ പറഞ്ഞു മറ്റൊരു 
കഥ ഭൈരവന്‍,ഭൈരവി, ഗരുഡന്‍, ശുക്രന്‍,കചന്‍, 
ശ്രീരാമന്‍ എന്നാണ്‌ ഉപദേശക്രമം പറയുന്നത്‌. 
്ര്ത്രാലോകം 32 അദ്ധ്യായം) തന്ത്രാ ലോകത്തിലെ 
ജഷിമാരില്‍ ഭാര്‍ഗുവാദിക്രമത്തില്‍ ശ്രീരാമനും 
പെടുന്നു.പരശുരാമനില്‍നിന്നാണ്‌ കച നില്‍നിന്നല്ല 
ശ്രീരാമന്‍ കിട്ടിയതെന്നും പക്ഷമുണ്ട) മ-ഗേന്ദ്രതന്ത്രം 
ഭരദ്വാജനു ചുററും, മാതംഗപരമേശ്വ രം മാതംഗനു 
ചുറ്റും കേന്ദ്രീകൃതമാണ്‌. ഇവരെല്ലാം 
വൈദികജഷിപരമ്പരയുമാണ്‌. വൈദിക/(്രാഹ്മണ 
ശാഖയും ശൈവസിദ്ധാന്തശാഖയും ഒരേ മൂലത്തി 
ല്‍നിന്നാണ്‌ ഉത്ഭവിച്ചത്‌. 


മന്ത്രപീഠമാണ്‌ വൈദികതന്ത്രത്തില്‍നിന്ന്‌ 
വ്യതിചലിച്ച്‌ കാപാലികരീതി കൈക്കൊണ്ടത്‌. 
(അപര, പരാ പര കാപാലികദേവികളാണ്‌.ഇതിലാണ്‌ 
കഠിനത പസ്തും നിരവധി ആചാരാനുഷ്ടാനങ്ങളും 
ഉള്ളത്‌. ഇതിന്റെ ആദ്ൃഗ്രന്ഥമായ 
സ്വഛന്ദഭൈരവത്തില്‍ വൈദികജഷിമാരുടെ 
പരമ്പര ഇല്ല. 


കൌലഗുരു ഒരു കോസ്മോപോളിറ്റന്‍ സിദ്ധനാണ്‌. 
ഗുരുവിന്റെ കടാക്ഷം മാത്രമാണ്‌ ശിഷ്യന്‍ ദീക്ഷ. 
ഗുരു ബൌദ്ധികമായും ആത്മീയമായും ഗ്രന്ഥപാ 
ണ്ഡിത്യം കൊണ്ടും സദാചാരം കൊണ്ടും ശുദ്ധനും 
സര്‍വ്വജ്ഞനും ജന്മനാ സ്വാനുഭൂതിയുളളവനുമാണ്‌. 
കുലമാര്‍ഗും യോഗിനികശട്ടിലും 
ശക്തിത്ന്ത്രത്തിലും പ്രധാനമാണ്‌. കാപാലികമന്മാരും 
യോഗിനീപീഠം, വിദ്യാപീഠം, മാത്ൃകാപീഠം ഇവയെ 
കേന്ദ്രമാക്കി യാണ്‌ പ്രവര്‍ത്തിക്കുന്നത്‌. എന്നാല്‍ 
അവരുടേത്‌ ആചാരങ്ങളാല്‍ നിറഞ്ഞ 
സമ്പ്രദായമാണ്‌. 
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കുലമാര്‍ഗുത്തില്‍ ശരീരം തന്നെ ക്ഷേത്രം. ഇദം 
ശരീരം കൌന്തേയ ക്ഷേത്രമിത്യഭിധീയതേ. ഭഗവദ്‌ 
ഗീത).ശരീരം തന്നെ ബ്രഹ്മാണ്ഡം. അകവും പുറ വും 
നന്നായി ഭവിക്കുന്നു. കുലേശ്വരിയായി അമ്മയെ 
ശരീരത്തില്‍ ഉണര്‍ത്തുന്നു. ആനന്ദമയമായ ആ 
ന്തരികബോധമാണ്‌ വ്യക്തിയുടെ അസ്ലിത്വം എന്ന്‌ 
അറിയുന്നു. കുലേശ്വരിയും കുലേശ്വരഭൈരവനും 8 
മാത്യകാശക്തികളും, ഗണേശവടുകന്മാരും ആണ്‌ 
കുലമാര്‍ഗ്ഗം പ്രവര്‍ത്തിപ്പിക്കുന്ന കേന്ദ്രസ്ഥാനീയര്‍. 
നാലു യുഗത്തിലെ നാലു യുഗനാഥന്മാരും നാഥക ളും 
ഇതേ ക്രമമനുസരിച്ചാണ്‌ നാല്‍ ആമ്മായങ്ങളെ 
പ്രചരിപ്പിച്ചത്‌. കിഴക്കാണ്‌ ത്രിക എന്ന കൌലം 
ഉണ്ടായത്‌ വടക്ക്‌ കാളീകുലം.ക്രമം, വിദ്യാസ 
്രദായം. പടിഞ്ഞാറ്‌ ത്രികയോടു ബന്ധപ്പെട്ട കു 
ബ്ബികാസ്്രദായം തന്ത്രാചാരത്തെ നിഷേധിക്കുന്നു. 
(ഇതാണ്‌ കേരളത്തിലെ പുരാതനരീതി). ദക്ഷിണേ 
ന്ത്യയിലെ ത്രിപുരസുന്ദരിസ്ര്പദായം ഇവിടെയും 
പ്രചാരത്തിലിരുന്നു. 


അഭിനവഗുപ്പന്‍ യോഗം, അദ്വൈതം ഇവയോടു 
കൂടിയ ത്രികാസ്മ്്രദായത്തെ അനുകൂലിച്ചു. 
പടിഞ്ഞാറന്‍തീരത്തെ മന്ഥാനഭൈരവം തന്ത്രത്തെ 
മാത്രമല്ല, ഓം വഷട മുതലായ ജാതികളേയും 
നിരാകരിച്ചിരുന്നു. മന്ത്രമാര്‍ഗുത്തില്‍ പഞ്ചസ്രോത 
സ്സപുകളോട ആറാമതൊരു മുഖം (യോഗിനീമുഖം 
അഥവാ പാതാളവ്രക്തം) എന്ന അധോമുഖം കൌലം 
ചേര്‍ക്കുന്നു. ഇത്‌ (ആറാം സ്രോതസ്സ്‌) മിസ്റ്റി ക്കല്‍ 
സ്വഭാവമുള്ളതും രഹസ്യവും വായ്മൊഴിയു മാണ്‌. 
ചിഞ്ചിനീമതസാരസമുച്ചയത്തില്‍ ഈ മുഖ മാണ്‌ 
ബോധവ്ൃക്ഷത്തെ സൃഷ്ടിക്കുന്നത്‌. അഭിനവ ഗുപ്തന്‍ 
ഈ അധോമുഖത്തെ അംഗീകരിക്കുന്നു ണ്ട. 
ബോധവ്ൃക്ഷത്തിന്റെ ഫലങ്ങളാണ്‌ വര്‍ത്തമാ 
നകാലത്തെ സിദ്ധർ. എല്ലാ സിദ്ധാന്തത്തേയും 
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കടന്നുചെല്ലുന്ന, അവക്ക്‌ അതീതമായ , അദ്വൈത 
ത്തെ ബോധ്യപ്പെടുത്തുന്ന ഒരേ ഒരു സ്രോതസ്സ്‌ അ 
കത്തെ (ആന്തരം) ഈ അധോമുഖമാണ്‌ .ശൃശാന 
ത്തില്‍നിന്ന്‌ ബോധതലത്തിലേക്കുള്ള മാറ്റം പുറത്തു 
നിന്ന്‌ അകത്തേക്കുള്ള നോട്ടവും, ആചാരങ്ങളുടെ 
ലളിതവത്കരണവുമായിരുന്നു. സ്വാനുഭവത്തിന്‌ 
അവിടെ പ്രാധാന്യം നല്‍കി. പരിഷ്ടരിച്ച കൌല വും 
യോഗവും ചേര്‍ന്ന മുഖം കാപാലികരുടെ 
പ്രാകൃതാചാരങ്ങളെ നിര്‍ത്തലാക്കി. യോഗിനിമാരെ 
ശൃശാനത്തില്‍നിന്ന്‌ മാറ്റി യോഗിയുടെ അകത്തെ 
ഹൃദയപത്മത്തില്‍ പ്രതിഷ്ഠിച്ചു. കാപാലികരുടെ 
യോഗിനീസ്മ്രദായത്തില്‍നിന്ന്‌ വൃതൃസ്തമായിരു 
ന്നു ആദിമയോഗിനീസ്മ്രദായം. അതിലേക്ക്‌ ഒരു 
തിരിച്ചുപോക്കായിരുന്നു അഭിനവഗുപ്ഛന്റെ പരി 
ഷ്യരണം. കപാലം ധരിച്ച ഭീകരരായ തപസ്വികളി 
ല്‍നിന്ന്‌ വീണ്ടും ഗ്ൃഹസ്ഥരായ യോഗികളിലേക്ക്‌ 
യോഗിനീസമ്പ്രദായം എത്തിപ്പെട്ടു. ബോധത്തില്‍ 
മുങ്ങുന്ന അവസ്ഥയില്‍ സ്യാനഹോമാദികള്‍ക്കു 
പകരം (ബാഹ്യം) യോഗസമാധി ആന്തരം) വീണ്ടും 
പ്രതിഷ്ിതമായി. ഭാവാവേശവും സ്വാനുഭൂ 
തിയുമാണ്‌ സമാധിലക്ഷണം. അവ ഉള്ള ഗുരുവി ന്റെ 
കടാക്ഷം ഏറ്റവും നല്ല ദീക്ഷ. മറ്റ ക്രിയകളൊന്നും 
ആവശ്യമില്ല എന്ന്‌ വന്നു. പ്രകാശമയമായ 
ബോധാദ്വൈതം നിലവില്‍ വന്നു. ശങ്കരാചാര്യരുടെ 
അദ്വൈതവേദാന്തത്തിനുശേഷം, 
സോമാനനന്‍,ഉല്‍പ്പല ,അഭിനവഗുപ്പന്മാരാണ്‌ ഈ 
പരിഷ്ടരിച്ച ശൈ വാപല്വൈതം പ്രചരിപ്പിച്ചത്‌. 
ചരിത്രപരമായി ഇത്‌ ഇന്ത്യയിലെ ഫിലോസഫിയുടെ 
ഒരു നാഴികക്കല്ലായി വിശേഷിപ്പിക്കവ്വെട്ടു. 
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5, അഥര്‍വ്വവേദവും തന്ത്രവും. 


ഇന്ത്യയിലെ രാജപുരോഹിതന്മാരായ അഥര്‍വ്വവേ 
ദികള്‍ രാജാവിനും രാജ്യത്തിനും ജനതക്കും അഭി 
വ്ൃദ്ധിക്കായി അഭിഷേകാദിക്ളായ പല ആചാരങ്ങ 
ളും ചെയ്തിരുന്നു. അഞ്ചാം നൂറ്റാണ്ടില്‍തന്നെ മന്ത്ര 
മാര്‍ഗഗശൈവിസം ഇന്ത്യയിലും തെക്കുകിഴക്കേ ഏ 
ഷ്യയയിലും പ്രചാരത്തിലുണ്ട്‌. പിന്നീട സൈദ്ധാന്തിക 
ക, ശാക്ത ശൈവർ അത്‌ ഏറ്റെടുക്കുകയും നേത്രത 
ന്ത്രം (കാശ്മീരിലെ അനുസരിച്ച്‌ അവ നടത്തുക യും 
ചെയ്തു. നേത്രതന്ത്രം കാശ്മീരിലല്ലാതോ ഇന്ത്യയിലെ 
മറ്റൊരു ഭാഗത്തും ഉണ്ടായിരുന്നില്ല. ഒറീ സൃയിലെ 
പിപ്പലാദന്മാരുടെ അംഗിരസകല്‍പ്പവും അവര്‍ക്ക്‌ 
ത്രിക,കാളീകുലബന്ധവും പരിശോധിക്കു മ്പോള്‍ 
ഇക്കാര്യം ഓര്‍മ്മിക്കേണ്ടതുണ്ട്‌. കാരണം 
അംഗിരസകല്‍പ്പവും പിപ്പലാദഗുരുകുലവും ഇ 
ന്ത്യയിലെ പുരാതനമായ സമ്പ്രദായമാണ്‌. നേത്ര 
തന്ത്രം അങ്ങനെയല്ല. അംഗിരസ,പിപ്പലാദസ്രയ്പരദായ 
ത്തെ പുറംതള്ളിയാണ്‌ കാശ്മീരത്തിലെ നേത്രതന്ത്രം 
സ്വീകരിക്കപ്പെട്ടത്‌ എന്ന്‌ വ്ൃയക്തമാണ്‌.പരാജപവിധി 
യും, പരാമന്ത്രവിധിയും ഭദ്രകാളീമന്ത്രവിധിപ്രകര 
ണവും പിപ്പലാദന്മാര്‍ക്ക്‌ നേരത്തേ ഉണ്ടായിരുന്നവ 
യാണ്‌. ഏഴാം നുറ്റാണ്ടുമുതലാണ്‌ രാജാക്കന്മാര്‍ 
വ്യാപകമായി ശൈവദീക്ഷ എടുക്കാനാരംഭിക്കു 
ന്നത്‌. പത്താം നൂറ്റാണ്ടില്‍ ബ്രഹ്മശംഭുവിന്റെ നൈ 
മിത്തികകര്‍മ്മാനുസന്ധാനവും പതിനാലാം നൂറ്റാ 
ണ്ടില്‍ മനോദദത്തന്റെ കലാദീക്ഷാപദ്ധതിയും വന്നു. 
അതിനുശേഷമാണ്‌ സിദ്ധികള്‍ക്ക്‌ വേണ്ടിയുള്ള അ 
നേകം ആചാരാനുഷ്ടാനങ്ങള്‍ വര്‍ദ്ധിച്ചത്‌. 


അഥര്‍വ്വവേദപരിശിഷ്ടം പരിശിഷ്ടമായി പാശുപത 
വ്രതം ചേര്‍ത്തു. (പരിശിഷ്ടം 39. ഉച്ചുഷ്ടരുദ്രനു ള്ള 
ഉച്ചുഷ്യകല്‍പ്പം (അഗ്നിതംബന്ധമാണ്‌ ഉച്ചു ഷ്യം) 
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ഉണ്ടായി. ബുദ്ധമതക്കാരുടെ രോഗങ്ങളെ അടക്കുന്ന 
ഉഛിഷ്ടം ഭുജിക്കുന്ന ദേവതയാണ്‌ അത്‌. 
(മഹാബലസൂത്രത്തിലെ ലംബോദരന്‍. നിശ്വാസഗു 
ഹൃത്തില്‍ ഉച്ചുഷ്ടരുദ്രന്‍ പാതാളത്തിലെ ലോഹന 
ഗരത്തിലെ ദേവതയായ ചണ്ബേശ്വരനാണ്‌. 


അംഗിരസകല്‍പ്പം- ഒറീസയിലെ അഥര്‍വ്വവേദപിപ്പ 
ലാദശാഖയിലെ ബ്രാഹ്മണരുടെ ഗ്രന്ഥങ്ങളാണ്‌. തെ 
ക്കെ ഒറീസാഖണ്ഡം മുതല്‍, തെക്കുകിഴക്ക്‌ സിംഹ 
ഭൂമി, വടക്കെ അതിര്‍ത്തി ത്ധാര്‍ഖണ്ഡ്‌ വരെ ഇവ 
പ്രചാരത്തിലിരുന്നു. പുരി,നരസിംഹപുരം, ഭദ്രാക, 
കെന്ദുനി, ഹര്‍ഘര്‍, ഇവ ഉള്‍പ്പെടുന്നു. ബലേശ്വര 
ജില്ലയിലെ (ബരിപദം) പൈവ്ലാദദാമോദരമിശ്രന്റെ | 
മാനുസ്ക്രിപ്റ്റ്‌ 2003ല്‍ അസിമിലാഗ്രാമം ഉമാകാ 
ന്തപണ്ഡാ പ്രസിദ്ധീകരിച്ചു പൈപ്ലാദഷഡൂക 
ര്‍മ്മപദ്ധതി എന്നാണ്‌ പേര. പിപ്പലാദന്റെ ചോദ്യ വും 
അംഗിരസ്സിന്റെ ഉത്തരവുമായിട്ടാണ്‌ ഗ്രന്ഥര ചന. 
പിപ്പലാദന്‍ പുരോഹിതനാണ്‌. 


ഭൌമകാരരാജാവ്‌ ശുഭാകരദേവന്റെ താമ്മപത്രലി 
ഖിതം ഉഭയഖിഞ്ജലിമണ്ഡലം; മൂന്നു പിപ്പലാദ 
ന്മാര്‍ക്കുള്ള ദാനമാണ്‌. അതിലെ രണ്ടുപേര്‍ ഒറീ 
സാതീരത്തുനിന്ന്‌ വന്നവരാണ്‌. ആദ്യം ഗുജറാത്തി 
ല്‍നിന്ന്‌ ബംഗാള്‍തീരത്തും അവിടെനിന്ന്‌ 
ഒറീസാതിീ രത്തും അവരെത്തി. ബംഗാളില്‍ എഡി 
700ല്‍ത്ത ന്നെ പിപ്പലാദരുണ്ട അതായത്‌ ഏഴാം 
നൂറ്റാണ്ടിനു മുമ്പാണ്‌ ഗുജറാത്തില്‍നിന്നുള്ള 
അവരുടെ യാത്ര. ലിഖിതം പത്താം 
നൂറ്റാണ്ടിലേതാണ്‌. മൂന്നു നൂറ്റാ ണ്ടുകാലം 
ഒറീസയിലെ പൌരോഹിത്യം പിപ്പലാദ 
അഥര്‍വ്വവേദശാഖക്കാരുടേതാണ്‌. പഞ്ചകല്‍പ്പങ്ങളെ 
പതഞ്ജലിയുടെ മഹാഭാഷ്യം പറയുന്നുണ്ട്‌. അംഗി 
രസകല്‍പ്പം (ആഭിചാരകല്‍പ്പം) അഥര്‍വ്വവേദത്തി 
ലാണുള്ളത്‌. ശാന്തികല്‍പ്പത്തെ പഞ്ചകല്‍പ്പം എന്ന്‌ 
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പറയുന്നു. ഇവ നക്ഷത്ര,വിതാന(സൈതാന സംഹി 
താ, അംഗിരസ, ശാന്തികല്പ്പങ്ങളാണ്‌. മഹാഭാരതം 
ത്തിലെ നാരായണീയത്തില്‍ അത്‌ അഥര്‍വ്വവേദത്തി 
ലുള്ളതാണെന്ന്‌ പറയുന്നു. 


രാജാവ്‌ യജമാനനും പൈപ്ലാദന്‍ രാജപുരോഹി 
തനുമാണ്‌.പുരോഹിതന്‍ 6 കര്‍മ്മത്തില്‍ വിദഗ്ദ്ധ 
നാണ്‌. വശ്യം,സൃംഭനം, മോഹനം, വിദ്വേഷണം, 
ഉച്ചാടനം, മാരണം.(നല്ല കര്‍മ്മമല്ല). രാജാവിനെ അ 
ഭിഷേകം ചെയ്യുക, 32 അക്ഷരമുള്ള ന്യസിംഹമ ന്ത്രം 
കൊണ്ടാണ്‌. അപടങ്ങളെ ഒഴിവാക്കാനായി 16 
കയ്യുള്ള അഭയന്യസിംഹം, യുദ്ധജയത്തിന്‌ 20 
കൈയുള്ള ജയന്യസിംഹം, ചക്രവര്‍ത്തിയുടെ 
യുദ്ധജയത്തിന്‌ 20 കൈയുള്ള മഹാജയന്യസിംഹം 
(്രൂരകര്‍മ്മത്തിന്‌ ചതുര്‍ഭുജയായ ആസുരിദുര്‍ഗ്ഗ, 
ക്ൃത്യാനാശത്തിന്‌ 2000 കൈയുള്ള പ്രത്്യംഗിര, 
ജയ്യത്തിന്‌ രണ്ടോ പത്തോ കയ്യുള്ള കാളി, ഇങ്ങ 
നെയാണ്‌ പുരോഹിതന്‍ പൂജിക്കുക. ദ്വൈതമാണ്‌ 
പുരോഹിതന്‍ രാജാവിനു വേണ്ടി ചെയ്യുന്നതെല്ലാം. 
യുദ്ധത്തിനുമുമ്പും പിന്നീടും വാളിന്മേലുള്ള 
കാളിപൂജ വേണം. യുദ്ധത്തിനുമുമ്പ്‌ 
ബ്രഹ്മവിഷ്ഠയുമഹേശ്വരരെ വില്ലില്‍ പൂജിക്കണം. 
ഗ്രഹശാന്തിവിധികളെല്ലാം ചെയണം. അരൂപിയായ 
വിജ്ഞാനഭൈരവരുദ്രനെ ഓം ഭുവസ്വ സ്വാഹാ ജനദ്‌ 
ഓം (വൈതാനസൂത്രം. 1.3.18). കൊണ്ടാണ്‌ ആരാധന. 
സിംഹമുഖി മഹാകൃത്യയെ യുദ്ധംകൂടാ തെയുള്ള 
ശത്രുജയത്തിനാണ്‌. ഏകാക്ഷരഭൈരവ മന്ത്രം ഭം 
മുക്തിദായകമാണ്‌. ത്ര്യക്ഷരമന്ത്രം 
ത്രിപുരഭൈരവിക്ക്‌. ഹ്സ്രം, ഹ്ക്ടിം, ഹ്‌സ്രൌം. 
പരാമന്ത്രമായ സൌ മുക്തിക്കാണ്‌. കൂടാതെ 
നിരവധി ഭദ്രകാളീമന്ത്രങ്ങളുമുണ്ട്‌. 
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ന്യസിംഹദേവതകള്‍, മന്ത്രരാജം, വക്രതുണ്ഡം.രുദ്രം, 
ചിന്താമണിമന്ത്രത്തിലെ ശിവന്‍ ഇവരെല്ലാം ശൈവ 
മാണ്‌. 


ഭൈരവദേവതകള്‍ഃ- ആസുരി,കാളി,പ്രത്ൃംഗിര, 
കൃത്യ,ഭദ്രകാളി, പരാ, ത്രിപുരഭൈരവി. മംഗല 
ചണ്ഡി, ഘര്‍മ്മികാദുര്‍ഗഗ. ചിതിമന്ത്രത്തിലെ 
ചണ്ഡിക, ധുമാവതി, സ്വഛന്ദപച്രണ്ഡഭൈരവന്‍, 
വിജ്ഞാനഭൈരവന്‍, സര്‍വ്വകാമഭൈരവന്‍, ഏകാ 
ക്ഷരഭൈരവന്‍, അഷ്ടാക്ഷരഭൈരവന്‍. 


പ്രപഞ്ചസാരത്തോടും ശാരദാതിലകത്തോടും സാ 
മൃമുണ്ടെങ്കിലും അവയില്‍ പശുബലി ഇല്ല.അലൈ 
താചാരമാണ്‌. എന്ന വ്ൃത്യാസം പ്രകടമാണ്‌. 


മുണ്ഡകോപനിഷത്തിലെ പരാവിദ്യ, ശ്വേതശ്വേതര 
ത്തിലെ പരാശക്തി ഇവ തന്നെയാണ്‌ പരാ. വേദവും 
ഉപനിഷത്തും പറഞ്ഞ വഴിതന്നെയാണ്‌ തന്ത്രവും 
പോകുന്നത്‌. സൌ എന്ന മുക്തിബീജ ത്തിന്‌ ജൂഷി 
ദക്ഷിണാമൂര്‍ത്തിയാണ്‌. ഷഡ്ബീജം സാം, സീം, 
സൂം, സൈം, സൌം, സഃ 


വേദാന്തത്തിലെ അദ്വൈതസിദ്ധാന്തവും വൈഷ്ടവ 
ത്തിലെ ഏകാന്തികഭക്തിയും ചേരുന്നതാണ്‌ പരാഭ 
ഗതി. ന്യസിംഹമാണ്‌ ഇഷ്ടദേവത. കേന്ദ്രസ്ഥാനവും 
ന്യസിംഹത്തിനാണ്‌. ഒറീസയില്‍ 100 നരസിംഹ 
ക്ഷേത്രങ്ങളുണ്ട്‌. അവക്കെല്ലാം ഭൂദാനം ചെയ്ത 
രേഖകളുമുണ്ട്‌. (തെക്കുപടിഞ്ഞാറും പടിഞ്ഞാറും 
ഭാഗത്ത) ആന്ധ്രയിലെ നൃസിംഹക്ഷേത്രങ്ങളും 
പ്രസി ദ്ധമാണ്‌. കേരളത്തിലും ഇവ ഒരു കാലത്ത്‌ 
വളരെ പ്രസിദ്ധമായിരുന്നു. 
ക്ഷത്രിയരാജാക്കന്മാരുടെ പ്രദേ ശത്തെല്ലാം 
അഥര്‍വ്വക്രിയകള്‍ക്കായി ന്യസിംഹക്ഷേ ത്രങ്ങളും 
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വേണം എന്നതു കൊണ്ടാണിത്‌. പദംപൂര്‍ 
ന്യസിംഹനാഥന്‍, പുരി, കൊണാരക്കിനടുത്ത്‌ അ 
രേശ്വര്‍, ഭുവനേശ്വരിനടുത്ത്‌ നുവാപര്നം, ഭുവനേ 
ശ്വരത്തെ ശിവലിംഗരാജക്ഷേത്രം, ഭുവനേശ്വരത്തിന 
ടുത്ത്‌ അതശപൂരിലെ വരാഹന്ൃസിംഹക്ഷേത്രം, 
ജഗന്നാഥക്ഷേത്രത്തിലെ പുരുഷോത്തമന്യസിംഹം 
ഇവ ചില ഉദാഹരണങ്ങളാണ്‌. പുരിയിലെ നവീ 
കരണദിനത്തില്‍ പുരുഷോത്തമകൃഷ്ടമന്ത്രമല്ല, 
പുരുഷോത്തമന്യസിംഹമന്ത്രമാണ്‌ 
ചൊല്ലുന്നതെന്നത്‌ അത്‌ പണ്ട്‌ രാജവാഴചക്കാലത്ത്‌ 
ന്യസിംഹകേന്ദ്രീ കൃതമായിരുന്നതിന്‌ തെളിവാണ്‌. 
വാര്‍ഷികസ്ധാന യാത്രക്ക്‌ ശേഷം 15ആം ദിനം 
ജഗ്രന്നാഥനെ എടു ത്തുമാറ്റി , മുമ്പിലെ ഹാളില്‍ 
വെക്കുന്നത്‌ ന്ൃസിം ഹത്തെയാണ്‌. 


ഏകപാദഭൈരവദര്‍ശനത്തില്‍ ഏകപാദഭൈരവ 
ര്‍ക്കും സര്‍വ്ൃവകാമഭൈരവര്‍ക്കും ചില മന്ത്രങ്ങളു ണ്ട. 
ജത്തിഭസൂവിലിപ്പാംഗ കൃഷ്ടഃ ശൂലകപാല ഭൃത്‌ 
യോഗനിദ്രാഗതസ്സിഷ്ഠാം ഏകപദ്‌ ഭൈര വോ വടുഃ 
(ഏകപാദഭൈരവമന്ത്രം. 


ഏകാക്ഷരഭൈരവം - 


കൃഷ്ണോ ഭസുവിലിപ്ലാംഗോ വിമുക്തോര്‍ദ്ധ്വ 
ജടാവ്രജഃ ദിഗംബരോ മഹിം പശ്യന്‍ പ്രത്ൃഗ്‌ 
പ്രവണമാനസഃ ദക്ഷിണേ കര്‍പ്പരം വാമേ ശൂലം 
ഉദ്യമ്യ ചാന്തരേ പുരുസന്‍ ഏകപാത്‌ പാതു 
ഭൈരവോ മോക്ഷദായകഃ 

പുരിയിലും സമീപപ്രദേശങ്ങളിലുമായി 344 ദധി 


വാമനക്ഷേത്രം ഉണ്ടെന്നതും ശ്രദ്ധേയമാണ്‌. ശ്രാരദാ 
തിലകവും പ്രപഞ്ചസാരതന്ത്രവും നോക്കുക) 


വിന്ധ്യാവാസിനിയായ കാലസങ്കര്‍ഷിണി. രാജതരം 
ഗിണികാലത്തു മുതല്‍, മൂഷകവംശപരമ്പരയുടെ 


ഉല്‍പ്പലദേവനും അഭിനവഗുപ്പനും ഇന്ത്യന്‍ ഫിലോസഫിയും 
സുവര്‍ണ്ണനാലപ്പാട്ട 


69 


വേണാട ശാഖയിലെ ആറിങ്ങലമ്മ വരെ (കാശ്മീ രം 
മുതല്‍ കേരളം വരെ) രാജാക്കന്മാരുടെ പരദേ 
വതയാണ്‌ വിന്ധ്യവാസിനി. കന്യാകുബ്ദത്തിലെ 
വാമദത്തന്‍, ഭാര്യാമാതാവായ യോഗേശ്വരിയി 
ല്‍നിന്ന്‌ ദീക്ഷ എടുത്ത്‌ ഭാര്യയോടുകൂടി ശ്രീപര്‍വവ 
തത്തിലേക്ക്‌ പോയി സാധന ചെയ്യു. ദേവി പ്രസാദിച്ച്‌ 
വാള്‍ കൊടുത്തു. അദ്ദേഹം വിദ്യാധ രരാജാവായി 
മലയപര്‍വ്ൃതത്തില്‍ നഗരം പണിതു. 
മലയപര്‍വ്വതത്തില്‍വെച്ച്‌ അവര്‍ക്ക്‌ ഒരു മകളു 
ണ്ടായി. ഇവള്‍ സകലവിദ്യാധരന്മാരുടെയും ച്ക്ര 
വര്‍ത്തിയുടെ പട്ടമഹിഷിയാവുമെന്ന്‌ പ്രവചനമു 
ണ്ടായി. ബ്ൃഹത്കഥാമഞ്ജരിയിലും കഥാസരിത്സാ 
ഗരത്തിലും ഈ കഥയുണ്ട്‌. 


ആഗമം, സുന്ദശാസ്ത്രം, പ്രതൃഭിജ്ഞാശാസ്ത്രം 
ഇവയിലെ ചില പ്രധാനകൃതികളെ പറഞ്ഞുകൊണ്ട്‌ 
ഈ അദ്ധ്യായം അവസാനിപ്പിക്കാം. 


ആഗമം ദൈവീജ്ഞാനം ഗുരുപരമ്പരഃ- മാലിനീവി 
ജയ്യം, സ്വഛന്ദ്തന്ത്രം, വിജ്ഞാനഭൈരവം, മൃഗേന്ദ്ര 
തന്ത്രം, രുദ്രയാമളം, ശിവസൂത്രം, അതിന്റെ വൃത്തി, 
ഭാസ്രന്‍, വര്‍ദ്ദരാജന്‍ എന്നിവരുടെ വാര്‍ത്തികം. 
ക്ഷേമരാജന്റെ വിമര്‍ശിനിവ്യാഖ്യാനം 


സൂന്ദശാസ്ത്രം.- സൂന്ദസൂത്രവും കാരികയും ഇതിന്റെ 
ടിീകകളായ രാമകണ്ണന്റെ വിവ്ൃത്തി, 
ഉത്പലവൈഷ്ടവന്റെ പ്രദീപിക, ക്ഷേമരാജന്റെ 
സുന്ദസന്ദോഹം,അഥവാ സുൂന്ദനിര്‍ണ്ണയം. 


പ്രതൃയഭിജ്ഞാശാസ്ത്രം- മുഖ്ൃസിദ്ധാന്തങ്ങളെ 
മനുഷ്യന്റെ താര്‍ക്കികബുദ്ധിക്കായി വ്യാഖ്യാനം 
ചെയ്യുന്നു. ആഗമത്തെ ദാര്‍ശനികപക്ഷത്തില്‍ 
പ്രതിപാദിക്കുന്നു. തര്‍ക്കം,വാദപ്രതിവാദം 
ഇവകളുണ്ട്‌. മൂലഗ്രന്തം സോമാനന്ദന്റെ 
ശിവദൃഷ്ടി.ഉത്പലവൈഷ്ടവന്റെ ശിഷ്യന്‍) 
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ഈശ്വരപ്രത്ൃഭിജ്ഞ, അതിന്റെ വ്യാഖ്യാനങ്ങള്‍. 
(ഉല്‍പ്പലന്റെ വൃത്തി, അഭിനവഗുപ്പന്റെ വിമര്‍ശിനി, 
പ്രത്ൃൃഭിജ്ഞാവിവ്ൃയത്തിവിമര്‍ശിനി, ക്ഷേമരാജന്റെ 
പ്രത്യഭിജ്ഞാഹൃദയം, അഭിനവഗു പ്പന്റെ 
തന്താലോകം, തന്ത്രസാരം. 


6. നാടകവും നടനും 
അഭിനവഗുപ്പടെെ തന്ത്രത്തില്‍. 


നിരവധി ക്മാസിക്കല്‍ സംസ്ലൃതക്ൃതികളില്‍ കാ 
പാലികന്മാര്‍ കഥാപാത്രങ്ങളാണ്‌. കാപാലികരെ 
കുറിച്ചുള്ള നാടകഭാഗങ്ങളുടെ ഉദാഹരണങ്ങള്‍ 
വളരെ കാലം മുമ്പുതന്നെ മഹേന്ദ്രവിക്രമവര്‍മ്മന്റെ 
മത്തവിലാസപ്രഹസനത്തിലും ഭവഭൂതിയുടെ മാല 
തീമാധവത്തിലുമുണ്ട്‌. ശൈവതന്ത്രം എപ്രകാര 
മാണ്‌ നാടകത്തേയും നടനേയും വീക്ഷിച്ചിരുന്നത്‌. 
നാടകത്തെ ഏതു വിധത്തിലാണ്‌ താന്ത്രികാചാര 
ങ്ങളിലേക്ക്‌ ഉള്‍ക്കൊള്ളിച്ചിരുന്നത്‌. പല താന്ത്രിക 
ആചാരങ്ങളിലും നാടകസിദ്ധാന്തവും ബോധവും 
ഉണ്ടെന്നത്‌ അത്ഭുതകരമായ സത്യമാണ്‌. അഭിന 
വഗുപ്പന്‍ നാട്യനാടകത്തിലും തന്ത്രത്തിലും ആചാ 
ര്യനാകയാല്‍ അദ്ദേഹത്തിന്റെ താന്ത്രികകൃതികളി 
ലെ നാടകസമീപനം പരിശേധിക്കാം,ഈ രണ്ട മേഖ 
ലകളിലും തനതായ സംഭാവനകള്‍ ചെയ്യ അദ്ദേ 
ഹത്തിന്റെ സമീപനം തീര്‍ച്ചയായും ക്ലാസിക്കല്‍ 
സംസ്ലൃതഭാഷയിലെ പ്രധാനവഴിത്തിരിവാണ്‌. 
മദ്ധ്യകാലത്തെ കാശ്മീരിലെ ബൌദ്ധികനിലവാരം 
അറിയാനും ഇത്‌ സഹായകമാവും. മാത്രമല്ല, അ 
ഭിനവഗുപ്പന്റെ കാലത്തെ സാംസ്ലാരികജീവിത വും 
ഇതിലൂടെ പരിചയപ്പെടാം. 

നൃത്തത്തെ ശില്‍പ്പത്തിലും ആചാരത്തിലും എബ്ര 
കാരം ഉപയോഗിച്ചു എന്നതും ചിന്തിക്കണം. നൃ 
ത്തവും നാടകവും ഒന്നല്ലെങ്കിലും അവ തമ്മില്‍ 
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സുദൃഡമായ ബന്ധമുണ്ട്‌. രണ്ടും ക്ഷേത്രകലകളാ 
ണുതാനും. അഭിനയം രണ്ടിലും ഉണ്ട്‌. നടനും നടി 
യും തന്ത്രാഗമങ്ങളില്‍ വരുന്നത്‌ അതിനാല്‍ അസം 
ഭവ്യമല്ല. വ്രതഭാഷകള്‍, കഥാപാത്രവുമായ തന്മയ 
ത്വവും ദേവതാതന്മയത്വവും, നേപത്ഥ്യം, രസം, 
വേഷഭൂഷകള്‍, മുതലായി വിവിധരംഗത്തില്‍ സാ 
ദൃശ്യം കാണാം. 


നൃത്തം വെക്കുന്ന ദേവതമാരും ഭക്തരും- 


ശിവന്‍ നര്‍ത്തകനാണ്‌ നടരാജനാണ്‌. നാട്േശ്വചരി 
നൃത്തം വെക്കുന്ന ശക്തിയാണ്‌. ഭക്തന്മാരും ഭക്തി 
ലഹരിയില്‍ പാടിയും ആടിയും അഭിനയിച്ചും ത 
ന്മയത പ്രാപിക്കാറുണ്ട്‌. ആനന്ദലഹരിയിലാണ്‌ ഈ 
നൃത്തം. നാടൃശാസ്ത്രസന്രദായത്തിലുള്ള നാട്യം 
കൊണ്ട്‌ ദേവനെ ആരാധിക്കുന്ന രീതി വളരെകാലം 
മുമ്പേ നിലവിലുണ്ട്‌. മോഹിനീശിവന്മാരുടെ 
ദേവദാരുവനയാത്രയും ലാസ്വയന്യത്തവും ഇതിനെ 
സൂചിപ്പിക്കുന്നവയാണ്‌. ശിവതാണ്ഡവവും പാ 
ര്‍വ്ൃതിയുടെ ലാസ്വവും അതുപോലെ താന്ത്രികമായ 
ആരാധനക്ക്‌ പ്രാധാന്യമുള്ളതാണ്‌. 


ജസ്യദ്രഥയാമളം ന്യത്തം വെക്കുന്ന അനേകം കാളി 
കമാരെ പരാമര്‍ശിക്കുന്നു. അവര്‍ ശിവന്റെ സം 
ഹാരന്യത്തത്തിലെ കാഴ്ചക്കാര്‍ മാത്രമല്ല, തനതായ 
വൃക്തിത്വമുള്ള കഥാപാത്രങ്ങളും കൂടിയാണ്‌. അവ 
രുടെ കാവ്യം, വൃത്തി, വാകൃശക്തി, വാഗ്വൈഭവം 
ഇവയെയെല്ലാം പരാമര്‍ശിക്കുന്നുണ്ട. 


നൌമി കാളീം കരാളാസ്യയാം പ്രധാനാവണിഭക്ഷ്യ 
ണീം ക്രീഡാര്‍ത്ഥം യാ കരേ ചിത്രപബ്രഹ്മാണ്ഡാര്‍ബ്ബു 
ദമാലികാം. ഏതാം നത്വാ പ്രവക്ഷ്യാമി രഹസ്യം ഇദം 
അത്ഭുതം ന മായാ കസ്യചിത്‌ ത്വദൃതേ സുര സുന്ദരീ 
സര്‍വ്വപ്രളയസംസ്ഥാനേ ജഗദ്‌ ഏതത്‌ സമാ ഹരേത്‌ 
നര്‍ത്തന്തി ഘോരചണ്ഡാക്ഷി വ്ൃത്തിരാജ 
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വിലായകി. സാ കലാകാലനിലയാ തസ്യാം കാലാഃ 
പ്രലീയതേ ചിദചിദ്ധ്യക്തിമദ്ധ്യസ്ഥാ സാ മഹാഭൈര 
വാത്മികാ അനസ്യൂതാ വാഗ്വിഭാവേ പ്രജ്ഞാ 
യോഗഗതാ യദാ തദാ യോഗേശ്വരീ ജ്ഞേയാ 
സര്‍വ്വകാളീശ്വരേശ്വരീ 


പ്രകൃതിയേയും ഭൂമിയേയും പ്രപഞ്ചങ്ങളേയും 
വിഴുങ്ങുന്ന , 10 കോടി ബ്രഹ്മാണ്ഡങ്ങളുടെ വര്‍ണ്ണ 
മാലയണിഞ്ഞ, ലീലാവിലാസിനിയായ കാളിയെ 
വണങ്ങുന്നു. സുന്ദരിയായദേവീ, നിന്നോട്‌ ഇതു 
വരെ ആരോടും പറയാത്ത രഹസ്യം ഞാന്‍ പറ 
യുന്നു. പ്രലയാന്ത്യത്തില്‍ ഭയങ്കരമായ ഉരുട്ടിയ മി 
ഗികളോടെ അവള്‍ നൃത്തം വെച്ചുകൊണ്ട്‌ സകല 
വും വിലയി പ്പിക്കുന്നു. വൃത്തിരാജനേയും (കാ 
തക്കല്‍ കിടക്കുന്ന ശിവരൂപം) വിലയി പ്പിക്കുന്നു. 
കാലവും മൃത്യുവും ചിദ്പ്രകാശവും അവളിലിരി 
ക്കുന്നു. കാലം അവളില്‍ ലയിക്കുന്നു. ബോധത്തി 
നും അബോധത്തിനും മദ്ധ്യത്തില്‍ മഹാഭൈരവ 
രൂപമായ അവള്‍ സ്ഥിതിചെയ്യുന്നു. അവള്‍ തന്റെ 
അതീന്ദ്രിയമായ പ്രജ്ഞായോഗം പ്രാപിക്കവേ അനു 
സ്യൂതമായ, വാഗ്വിഭാവവും പ്രവഹിക്കുന്നു. യോ 
ഗേശ്വരി എന്നറിയുന്ന അവളാണ്‌ സര്‍വ്വകാളീശ്വരി 
മാരുടേയും ഈശ്വരി. അവളുടെ ജ്ഞാനം വിവരി 
ക്ാവുന്നതിന്ന്‌ അപ്പുറമാണ്‌. വ്ൃത്തിരാജപദം 
കുബ്ബികാമതത്തിലും വരുന്നുണ്ട കാവൃശാസ്ത്ര 
ങ്ങളില്‍ നിപുണനെന്നാണ്‌ അവിടെ അര്‍ത്ഥം. 


അനേന ജ്ഞാതമാത്രേണ പ്രത്യയാന്‍ കുരുതേ 
ബഹുാന്‍ വ്ൃത്തിരാജാ വരാരോഹേ നിവേശ്യ 
ചക്രമദ്ധ്യതഃ വ്യത്തിഹീനസുതസ്പത്ര കാവ്യ കര്‍ത്താ 
ന സംശയഃ ചക്രമദ്ധ്യേ ച സഞ്ചിന്ത്യ സുശുക്മാം ച 
പരാപരാം. പുസൃകവ്ൃഗ്രഹ സ്പാം ച ജ്ഞാനമുദ്രാധരാം 
തഥാ സ്പാടികേനാക്ഷസൂത്രേണ 
സര്‍വ്വാഭരണഭൂഷിതാം .......ഉദ്ഗീരന്തീം മഹൌഘേന 
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ശാസ്ത്രകോടിര്‍ അനേകശഃ ഏവം 
ധ്യാനസമാവിഷ്ടാഃ സാക്ഷാദ വാഗീശ്വരീ ഭവേത്‌. 


നിരവധി കാളീശ്വരിമാരുടെ നൃത്തം കലാനുഭവമാ 
ണ്‌. സൌന്ദര്യാനുദവമാണ്‌. നാട്ടേശ്വരി ജയദ്രഥ 
യാമളം) നാടേശ്വരി (അഗ്നിപുരാണം) നാട്യയശ്വരി 
(പ്രതിഷ്ഠാലക്ഷണസാരസമുച്ചയം) എന്ന്‌ ഈ നാമം 
പലയിടത്തും കാണുന്നു. കരംഗിണിഅസ്ഥി) ധരിച്ച്‌ 
സംഹാരന്യത്തത്തിലും അവളെ ജയ്ദ്രഥയാമളം 
അവതതരിപ്പിക്കുന്നു മറ്റ്‌ രണ്ട്‌ ഗ്രന്ധങ്ങളും ആദ്യം 
അവളെ രുദ്രചാമുണ്ഡയായും ശ്രിരോമുണ്ഡധാരി 
ണി) പിന്നെ നടേശ്വരി അഥവാ നിര്ൃതിയായി ഡമരു 
ധരിച്ചവളായും പറയുന്നു. 


കാളീ കരാളാ കലനപ്രത്ൃപ്പാ ചക്രക്ഷയാകാര 
മഹോഗ്രരൂപാ നര്‍ത്തന്തി സര്‍വൃഗ്രസനോദ്ഭതാക്ഷി 
ക്ഷീബാ പരാനന്ദരസാസവേന ജയ്ദ്രഥയാമളം) എന്ന്‌ 
നൃത്തത്തിലെ രസാനുഭവം എടുത്ത്‌ പറയു ന്നുണ്ട്‌. 
അഗ്നിപുരാണത്തിലെ സാ ചൈവഷ്ടഭുജാ ദേവീ 
ശിരോദമരുകാമ്വിതാ തേന സാ രുദ്രചാമു ണ്ഡാ 
നടേശ്വരീ അഥ നൃത്യതി. നടരാജനായ, നടേ 
ശ്വരനായ ശിവന്റെ മിഥുനമാണ്‌.ഏറ്റവും പഴയ 
വടക്കേഇന്ത്യയിലെ നര്‍ത്തകശിവന്‍ (6-7 നൂറ്റാണ്ട്‌ 
കപാലദണ്ഡ്‌ ധരിച്ച ഭൈരവരൂപമാണ്‌. (എലിഫന്‍്റ 
ഗുഹയുടെ വടക്കേവാതിലിലെ പടിഞ്ഞാറെ അറു 
ത്ത്‌ കാണുന്നപോലെ. 


നൃത്തം വഴിപാട. 


വൈഷ്ണവ,ശൈവ,ശാക്തസമ്പ്രദായത്തിലെല്ലാം ഗാ 
ന,ന്ൃത്തവാദ്യാദികളുടെ സമര്‍പ്പണം 
ആരാധനയുടെ ഭാഗമാണ്‌. പാശുപതസൂത്രം (1.8) 
ചിരി. നൃത്തം, ഹുഡുക്ക്ശബ്ദം, മന്ത്രം ഇവകളോടെ 
ആരാധിക്കണ മെന്ന്‌ പറയുന്നു. പാശുപതപദ്ധതി 
ക്രിസ്ലുവര്‍ഷ ത്തിനു മുമ്പുള്ള 
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ആദ്ൃയശതകങ്ങളില്‍ത്തന്നെ ലകുലീ 
ശസമ്പ്രദായമെന്ന പേരിലുണ്ട്‌.പാശുപതസൂത്രം എ 
പ്പോഴാണ്‌ രചിച്ചതെന്ന്‌ നിശ്ചയമായിട്ടില്ല. അതിന്റെ 
ഭാഷ്യകാരനായ കൌണ്ഡിന്യന്‍ 400-600 എഡിക്ക്‌ 
ഇടയിലാവാം ജീവിച്ചതെന്ന്‌ ഈഹമേ ഉള്ളു. 


ഹസിതഗീതന്യത്തഹുംധുംകാരനമസ്കാരജപ്യോപ 
ഹാരേണോപതിഷ്ഠേത്‌ എന്നതിലെ ഹുംധുംകാര 
ത്തെ കൌണ്ഡിന്യന്‍ കാളയുടെ കരച്ചിലെന്ന്‌ പറ 
യുന്നു. ഇത്‌ ധുംധും, ഹുംധും, ഹുഡും, ഹുഡുക്ക്‌ 
ഇങ്ങനെ വിവിധരുപത്തിലാണ്‌ ഉണ്ടാക്കിയിരുന്നത്‌. 
സൃന്ദപുരാണത്തിലും വാരാണസിയിലെ നികുംഭ 
ഗണസേവയി ലും, ഉപവാസം, മന്ത്രം, അഗ്നികര്‍മ്മം, 
ന്ൃത്തഗീതങ്ങളെന്നിവ പറയുന്നുണ്ട്‌. 
നിശ്വാസമൂലത്തില്‍ ദേവഗണം ശിവനെ പൂജിച്ചത്‌ 
കേചിത്‌ സ്പുവന്തി ദേവേശം ക്േചിന്‍ നൃത്യയന്തി 
ചാഗ്രതഃ കേചിത്‌ ഗായന്തി ഹൃഷ്ടാസ്പു കേചിത്‌ 
പ്രണതമൂര്‍ദ്ധഭിഃ കേചിത്‌ രമന്തി ഗായന്തി കേചിത്‌ 
പുഷ്ടം ക്ഷിപന്തി ച കേചിത ധ്യായന്തി നിരതാ 
വാദ്യം വാദ്യന്തി ചാപരേ സിംഹനാദം പ്രമുഞ്ച ന്തി 
ഗര്‍ജ്ജന്തേ ഹി ഉത്പതന്തി ച ഹസന്തേ കില 
കിലായന്തേ നിത്യപ്രമുദിതേന്ദ്രിയഃ എന്നാണ്‌. 


പാശുപതത്തിലെ നൃത്തം ്രഹ്മയാമളമെന്ന ശാക്ത 
ത്തിലും സ്വീകരിക്കുന്നു. വില്യാവവതം അഥവാ 
പൂര്‍വ്വസേവയില്‍ സാധനക്ക്‌ മുമ്പ്‌ നൃത്തം വേണം. 
ജയ്യദ്രഥയാമളത്തില്‍ അത്‌ പാശുപതത്തിലേതു പോ 
ലെയല്ല. യോഗിനിമാരുടെ ഉന്മീലനത്തിന്‌ സാധാരണ 
യായി ചെയുന്നതാണ്‌. 


അഥ മേളാപസംസിദ്ധോ വിധാനം ഇദം ആരഭേത്‌ 
വീരഭൂമൌ വീരവപുഃസ്തിം ആസാദ്യ ശോഭനം 
തത്പ്രപരജപ്ലാംഗോ പാടലീപ്രവിപൂരിതഃ സ്ൃബ്ബാത്മാ 
ദേവദേവേശീംജപേത്‌ സപൃശതാനിതു യാവത്താവത്‌ 
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ദേവദേവ്യാ ആഗഛന്തി സമന്തതഃ നാനാരൂപധരാ 
ഭീമാ മദഘൂര്‍ണ്ണിതലോചനാഃ ദൃഷ്ട്വാ 
വാമാംഗസംഭൂതം അര്‍ഘം ആസാം 
പ്രകല്‍പ്പയേത്ദത്തേര്‍ഘേ താ പ്രണ്യത്യന്തി 
മഹാതുമുലനാദിനൈഃ ഹുഡുക്കാരാദിവാദ്ധൈശ്ച 
കരവക്ത്ത്രേ കൃതൈര പി താസാം സാര്‍ദ്ധാം 
അതോ നര്‍ത്തെന്‍ മഹാ താണ്ഡവയോഗതഃ 
നൃത്യമാനഃ സദാകേന്ദ്രു ഖേടളം യാന്തി വേഗതഃ 
താസാം സാര്‍ദ്ധം രാജമാനസ്പാരാ ഭിര്‍ ഇവ ചന്ദ്രമാ. 
വസേത്‌ കല്‍പ്പക്ഷയം യാവദ്‌ ദേഹേ നിര്‍വ്വാണം 
ഏതി അസൌ 


ഏതെങ്കിലും ഒരു സാധകന്‍ യോഗിനിമാരെ കാണാ 
നുള്ള ഭാഗ്യം കിട്ടിയാല്‍ ചെയ്യേണ്ടതാണ്‌ ഇത്‌ ,വീ 
രഭൂമിയില്‍ വീരനായി ശയിച്ച്‌,യോഗിനിമാര്‍ വന്ന്‌ 
നൃത്തം ചെയ്യുമ്പോള്‍, യോഗിനിമാരോടൊപ്പം നൃ 
ത്തം ചെയ്യുമ്പോളാണ്‌, കൈവിരലും വായും കൊണ്ട്‌ 
ഹുഡുക്ക്‌ ശബ്ദം ഉണ്ടാക്കുന്നത്‌. യോഗിനിമാ 
രൊടൊപ്പം ആകാശത്തിലേക്ക്‌ താരകളോടൊപ്പം 
ചന്ദ്രനെന്നപോലെ പറന്നുപോകുന്ന സാധകനെ 
വിവരിക്കുന്നു. പാശുപതത്തിലെ ഹുഡുക്ക്‌ 
ശബ്ദത്തെക്കുറിച്ച്‌ നേരത്തെ മറ്റൊരു ഗ്രന്ഥത്തില്‍ 
പ്രസ്താവിച്ചു. (കല്ലിലെ കവിത, 
0ന്0ട://3/ഠ്വ്ഥ.ഠ02/0൦815/0ഠ0൦൩-0-ടഠനടെ-.-0ടഗഥ്0ാസഠ05-300- 


൭0101 6ട-ഠന്ധഗല്ഠറ ) 


യോഗിനീന്യത്തത്തിലുള്ള പോലെ ഭരതനാടൃശാ 
സ്ത്രനിയമമോ, സംഗീതനിയമമോ ഇല്ലാതെ പ്രാ 
കൃതമായി ബ്രാന്തമായി ശിശുവിനെപ്പോലെ പാശു 
പതര്‍ ന്യത്തം ചെയ്യുന്നു. ശരീരത്തിന്റെ ചലനം 
വൈശേഷികത്തിലുള്ളപോലെ ഉത്ക്ഷേപണം, 
അവക്ഷേപണം, ആകുഞ്ചനം, പ്രസാരണം, ചലനം 
എന്ന്‌ 5 വിധമാണ്‌. 
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നടവത്‌ (നടനെപ്പോലെ) പല വേഷം കെട്ടുക എന്ന 
സങ്കല്‍പ്പം ശിവസൂത്രത്തിലുണ്ട്‌. പുരൃഷ്ടകം എന്ന 
രംഗവേദിയില്‍ നൃത്തം വെക്കുന്ന ആത്മാവാണ്‌ 
നടന്‍ശ്രിവന്‍ ഇന്ദ്രിയങ്ങളാണ്‌ പ്രേക്ഷകര്‍. ചിത്സ്വ 
രൂപമായ ആത്മാവിന്റെ ലീലയാണ്‌ ഭൌതിക്ലപ്ര 
പഞ്ചം. മനുഷ്യരെല്ലാം അവന്‍ധരിക്കുന്ന താല്‍ക്കാ 
ലികവേഷം മാത്രമാണ്‌. ഈ ബിംബം കാശ്മീര 
ശൈവിസത്തിലെ പ്രസിദ്ധമായ ഒന്നാണ്‌. ലോകം 
സ്റേജ്‌ ആണെന്നും നമ്മളെല്ലാം വേഷക്കാരാണെന്നും 
പറഞ്ഞ ഷേക്ടപിയറിനെ മാത്രം കവിയായി ക 
രുതിയാല്‍ മതിയോ. ക്ഷേമരാജന്റെ പ്രത്ൃയഭിജ്ഞാ 
ഹൃദയത്തില്‍ നടന്റെ ബോധം (ആത്മബോധം) വി 
വിധസിദ്ധാന്തങ്ങളുടെ കല്‍പ്പനകളായി അവതരിപ്പി 
ക്കുന്നു. ചാര്‍വ്വാകനടക്കം ത്രിക വരെ ഇത്‌ വെറും 
വേഷം മാത്രമാണ്‌. നടനായ ആത്മാവ്‌ ഏകമാണ്‌. തദ്‌ 
ഭൂമികാഃ സര്‍വ്ൃദര്‍ശനസ്ഥിതയഃ. എല്ലാ ദര്‍ശന വും 
അവന്റെ ഭൂമിക (രംഗവേദി മാത്രമാണ്‌. ശി വനും 
മന്ത്രമഹേശ്വരനും മന്ത്രേശ്വരനും മന്ത്രവും 
വിജ്ഞാനകലനും പ്രലയകലനും സകലനും എല്ലാം 
ഒരേ ഒരു ഏകത്തിന്റെ വിവിധവേഷം മാത്രം. 
അഭിനവഗുപ്പന്‍ വൈഷ്ണവ, വേദാന്ത, ബൌദ്ധ, 
വൈഭാഷികാദികളേയും ഇതുപോലെ കരുതുന്നു. 
അല്ൈവൈതത്തില്‍ അത്‌ സ്വാഭാവികമാണ്‌. എങ്കിലും 
ശൈവപ്രതിപത്തി കൊണ്ട്‌ മറ്റുള്ളവരെ താഴ്ന്ന 
നിലയില്‍ കാണുന്നുമുണ്ട്‌. അത്‌ അലൈതത്തിനു 
വിരുദ്ധമാണല്ലോ.7 ആം നൂറ്റാണ്ടിലെ ബോധിചര്യാ 
വതാരം ഇങ്ങനെ പറയുന്നുഃ- തദ്‌ ഏവാന്വേന 
രൂപേണ നടവത്‌ സോ പി അശാശ്ചതഃ സ 
ഏവാന്യസ്വഭാവശ്ചേദ്‌ അപൂര്‍വ്വേയം തദേകതാഃ 
(നടനെപ്പോലെയാണെങ്കില്‍ ആത്മാവ്‌ അശാശ്വചതമാ 
ണെന്ന്‌ അവരുടെ വാദം) ഏകം അനേകം എന്ന 
തിനെ വിവരിക്കാനാണ്‌ നടന്റെ ഉദാഹരണം. അ 
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ഭിനവഗുപ്പന്‌ അതൊരു മെറ്റഫര്‍ ആണ്‌. പ്രപ ഞ്ചം 
ഡ്രാമയും ആത്മന്‍ നടനുമെന്നാണ്‌ മെറ്റഫര്‍. 


സച ഭ്രമോ നാട്ൃതുല്യസ്യ അപരമാര്‍ത്ഥസതോ 
ത്യക്തസ്വരൂപാവസ്ംഭനാനാതകല്‍പ്പേന 
പരമേശ്വരപ്രകാശേന പ്രതിതിഗോചരീകൃതസ്യ 
സംസാരസ്യ നായകഃ സൂത്രധാരഃ പ്രധാനഭൂതഃ 
പ്രവര്‍ത്തയിതഃ ഇതിവ്ൃത്തേ നായകോ വായല്ൃഗ്നം 
വിശ്വേതിവ്ൃത്തം ആഭാതി. തത ഏവ 
പ്രഥമാഃ(ഈശ്വരപ്രത്ൃഭിജ്ഞാവിവ്യത്തിവിമര്‍ശിനി; 
ശരീരാദികളെ അനുഭൂതികളുടെ ഭോക്താവായി 
തെറ്റിദ്ധരിക്കുക എന്നത്‌ സാധാരണയാണ്‌. വിശ്വം 
ഇതിവൃത്തം (നാടകം)ആയി നായകന്റെയോ സൂത്ര 
ധാരന്റെയോ കയ്യിലാണിരിക്കുന്നത്‌. ഈ വിശ്വം 
സംസാരത്തിലേക്ക്‌ നയിക്കുന്നത്‌ ഇത്‌ നമ്മുടെ 
കയ്യിലാണെന്ന തെറ്റിദ്ധാരണ കൊണ്ടാണ്‌. കളി 
(ലീല) ആയ നാടകം കഥ മാത്രമാണ്‌. ഈശ്വരനാണ്‌ 
ഇത്‌ കളിക്കുന്ന നടന്‍. നടകല്‍പ്പേന (നടനെപ്പോ ലെ 
എന്നാണ്‌ ഉപയോഗിച്ച വാക്ക്‌. നടനാണെന്നല്ല. 
നാട്ൃയതുല്യമായ ഭ്രമമാണ്‌ പ്രപഞ്ചം എന്നാണ്‌ പറ 
ഞ്ഞത്‌. വാക്കുകളിലെ അര്‍ത്ഥം. ശരിക്ക്‌ മനസ്പ്ലാ 
ക്കിയാല്‍ തെറ്റിദ്ധാരണ വരില്ല. ഈ മെറ്റഫര്‍ വളരെ 
കാലമായി നിലനില്‍ക്കുന്നതാണ്‌. വേദവ്യാസന്‍ 
മഹാഭാരതത്തിലെ നടനും കഥാക്ൃത്തുമാണ്‌. സൂത്ര 
ധാരന്‍ അഥവാ സംവിധായകന്‍ കൃഷ്ണനാണ്‌. കാ 
ലാകാലമായി നിലനിന്ന നടസങ്കല്‍പ്പത്തിന്‌ ഒരേസ 
മയം നടനും സൂത്രധാരനുമെന്ന സങ്കല്‍പ്പം ചാര്‍ത്തി 
യത്‌ അഭിനവഗുപ്പനാണെന്ന്‌ പറയാം. 


1. സാംഖ്യം സൂക്ഷൃശരീരം പല അവതാരമെടു 
ക്കുന്നതിനെ ഉപമിക്കുന്നു. 

2. ഏകം അനേകമാവുന്നതിന്‌. 

3. ശൈവം 

4. ബൌദ്ധം 
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5. ഉപനിഷദം 

6. അഭിനവഗുപ്പന്‍ 

7. ക്ഷേമരാജന്‍ 

8. നടന്റെ ബിബം ശാക്തയോഗിനിതന്ത്രങ്ങളില്‍ 
9. ഭൈരവയാമളത്തില്‍ 

10. ജയ്രദ്രഥയാമളം 

11. മഹാഭാരതം ശാന്തിപര്‍വ്വം 

12. സ്വഛന്ദതന്ത്രം 


ഗണകാരികാടീക എന്ന പാശുപതഗ്രന്ഥം പാശു 
പതസാധകന്‍ സ്വയം നടനാണെന്ന്‌ വിചാരിച്ച്‌ 
വേണം ലോകത്തില്‍ മറുള്ളവരുമായി ഇടപഴകാ 
നെന്ന്‌ പറയുന്നു. രംഗവദ്‌ അവസ്ഥിതോജനേഷു 
മദ്ധ്യേ നടവത്‌ അവസ്ഥിതോ വിവേച്ചയ വിവേചച 
ക്രാഥനാദീനി കുര്യാത്‌.)പാശുപതര്‍ പ്രേതം പോ 
ലെയും ഭ്രാന്തനെപ്പോലെയും അഭിനയിക്കുന്നത്‌ ഈ 
സാധനാനുഷ്ടാനമാണ്‌. ആചാരത്തില്‍ മൂന്നു തരം 
അഭിനയത്തിന്‌ പ്രാധാന്യം കൊടുക്കുന്നു. ദേവി, 
കാമദേവന്‍, ഉന്മത്തന്‍. ജയ്ദ്രഥയാമളത്തില്‍ ഇവ 
മൂന്നുവിധം വ്രതമാണ്‌. സ്ത്രീവേഷം കെട്ടി അനിയ 
ന്്രിതമായി ഭ്രാന്തമായി അഭിനയിക്കുന്നത്‌ ഇതിന്റെ 
ഭാഗമാണ്‌. 


ദേവീവ്രതപരോ മന്ത്രീ നിത്യം നേപത്ഥ്യകാദിഷു 
ഉന്മത്തോത്ഥ ശ്യംഗാരീ ചാപ്രവതധരോത്തവാ 
ഗീതാലാപവിലാസാദ്യോ നാനാവര്‍ണ്ണലോപരഞ്ജിതാ 
വിചിത്രാംബരമാലാദ്യോ മാലാഹസ്പാദ്യനേകധ്ൃയക 
ഗ്രാമചത്വാരത്യാസു പ്രഭ്രമേത്‌ ത്വരിതാ സദാ ഗായന്‍ 
ഹസന്‍ പതന്‍ ഓദം നൃത്തം വല്‍ഗന്‍ സുഹര്‍ഷിതാ 
വിന്ത്രിയൌര്‍ത്തി ആരോപിതകര സൂദിഷകകര 
സദാ സമാരഞ്ജിതവ്രക്തശ്ച 
രക്തസൂത്രാംഗനാസദ്ൃയക്‌ വിഷാണാവശവഛന്ന 
പ്രകോഷ്ഠോദന്തകര്‍ണ്ണികാ സംവഭാവസ്ഥസ്പരന്‍ 
മൌനീ ക്വചിത്‌ ഭാവം സമാശ്രയേത്‌. 
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ദേവീവ്രതമെടുത്തവന്‍ ഉന്മത്തനെപ്പോലെയും 
കാമദേവനെപ്പോലെയും സ്ത്രീയെപ്പോലെയും സദാ 
നേപത്ഥ്യത്തിലെന്നപോലെ വര്‍ണ്ണവസ്ത്രം ധരിച്ചും 
മാലകളണിഞ്ഞും പാടിയും ചിരിച്ചും കൊഞ്ചിപ്പറ 
ഞ്ഞും പലയിടത്തും അലഞ്ഞും ചിരിച്ചും കര 
ഞ്ഞും നൃത്തം വെച്ചും സന്തോഷവാനായി നടക്കു 
ന്നു. ചുവന്നനുലും കാതില്‍ കുണ്ഡലങ്ങളുമിട്ട 
സ്ത്രീരൂപത്തില്‍ ദേവീഭാവത്തില്‍ നടക്കുന്നു. 


ദേവീവ്രതം 


ചാമുണ്ഡാവ്രതത്തില്‍ യോഗിനീരൂപമെടുത്ത്‌ സാധ 
കന്‍ നടക്കുന്നു. 


തതത്ചരേത്‌ വ്രതവരം ത്രിഷഷ്ഠികുലസംഭവം 
ഭൈരവം വാ മഹാഭാഗേ ചാമുണ്ഡാവ്രതം ഏവച 
കൃഷ്ഠാംബരധരോ നിത്യം കൃഷ്ടഗന്ധാനുലേ പനം 
കൃഷ്ലമാലാവലംബീ ച കര്‍ണ്ണാലങ്കാരഭൂ ഷിതഃ 
വളയാഭരണോപേതം നൂപുരഥ്വനിഭൂഷിതം 
രക്താംബരോ രക്തപാദോ ദിവ്ൃസ്ലീരൂപധാരിണഃ 


പ്രഛന്നേ നിര്‍ജ്ജനേ ദേശേ മൌനീ വിദ്യാവ്രതം 
ചരേത്‌ മാസം ഏകം ചരേന്‍മന്ത്രീ ല്വാദശം വാ 
മഹാവ്രതാം മാസേന തു മഹായോഗീ യോഗിന്യാ 
പശ്യതേഛയാ തൈര്‍വ്രതം തു ചരും കൃത്വാ 
ത്രൈലോക്യേ വിചരേത്‌ ക്ഷണാത്‌ സര്‍വ്വജ്ഞ 
സര്‍വ്വകര്‍ത്താച സൃഷ്ടിസംഹാരകാരക 
യോഗിനീനാം പദേ ദേവീ ഹര്‍ത്താ കര്‍ത്താച 
ജററയതേ. 


ഭൈരവയവ്രതം, ചാമുണ്ഡിവ്രതം എന്നെല്ലാം വിളി 
ക്കുന്ന 63 കുലങ്ങളുടെ വ്രതം എടുക്കുന്നവര്‍ കറു 
ത്ത വസ്ത്രം, കറുത്ത സുഗന്ധലേപനം, കറുത്ത മാല, 
കര്‍ണ്ണാഭരണം ഇവ ധരിക്കുന്നു. കയ്യില്‍ വളകളും 
കാലില്‍ നൂപുരവുമണിയണം. ചുവന്ന ചാന്തണിഞ്ഞ 


ഉല്‍പ്പലദേവനും അഭിനവഗുപ്പനും ഇന്ത്യന്‍ ഫിലോസഫിയും 
സുവര്‍ണ്ണനാലപ്പാട്ട 


80 


പാദത്തോടെ ദിവ്യസൃരീവേഷത്തില്‍ 
വിജനസ്ഥലത്ത്‌ മൌനിയായിരുന്നു വ്രതമാചരിക്ക 
ണം. 12 മാസമാണ്‌ വ്രതകാലം. ചിലപ്പോള്‍ ഒരു മാസം 
കൊണ്ട്‌ യോഗിനികള്‍ പ്രസാദിക്കും. അ പ്പോള്‍ 
നൈവേദ്യം കൊടുത്ത്‌, യോഗിനിമാരുടെ കുടെ 
ത്രിലോകത്തിലും സഞ്ചരിക്കാനാവും. സര്‍വ്വ 
ഇഞ്ഞത്വം, സര്‍വ്വഗത്വം,സ്ൃഷ്ടിസംഹാരകത്വം ഇവയെ 
ല്ലാം ലഭിച്ച്‌ സിദ്ധനാവും. വിദ്യാവവതത്തില്‍ അരു 
ണവസ്ത്രാഭരണം ധരിച്ച സ്ത്രീരൂപമാണ്‌ കെട്ടുക. 
യോഗിനിമാരെ ആരാധിക്കാനാണ്‌ ഉത്തരം സ്ത്രീ 
വേഷവിധാനം. 


കാമവ്രതവും വിദ്യാവ്രതത്തിന്റെ ഭാഗമാണ്‌. സിദ്ധ 
യോഗേശ്വരീമതത്തിലെ ശ്ൃംഗാരീ ചാപ്വ്രതം എ 
ന്നും ഇതിനെ പറയും. കാമദേവനെയാണ്‌ ഇവിടെ 
അഭിനയിക്കുന്നത്‌. 


ധനുര്‍ദ്ധരശരശ്ചൈവ പഞ്ചദിക്യാലവത്‌ തത രക്തേന 
ഭസുമാസ്മാതോ രക്തയജേഞാപവീതിനഃ 
രക്തപുഷ്ടധരോ ധീമാന്‍ ഹസനത്തോച്ച്ചൈര്‍ ജപേത്‌ 
തത ശരമേകം കരേ ഗൃഹ്യാ മൌനീ നേയാത്‌ 
പരിദ്രമേത്‌ വ്രതം ബ്രഹ്മശിരസ്യൈതത്‌ സിദ്ധിദം 
പരികീര്‍ത്തിതം 


ഉന്മത്തവ്രതം 


ഉന്മത്തവത്‌ ഏകോ വിചരതേ ലോകേ . ഇത്‌ 
പാശുപതരുടെ വേഷമാണ്‌. ഇത്‌ തന്റെ യഥാര്‍ത്ഥ 
സ്വരൂപം ജനങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ ഒളിച്ചുവെക്കാനാണ്‌ 
ഭൈരവന്‍ ധരിക്കുന്നത്‌. ലൌകികപരീക്ഷണാനാം 
സമ്മോഹനാര്‍ത്ഥം ഉക്തം ഉന്മത്തവത്‌ ഇതി. 
നാടൃശാസ്ത്രഭാഷ്ൃയത്തില്‍ അഭിനവഗുപ്പന്‍ ഇത്‌ 
ലാകുലന്മാരുടെ പതിവാണെന്ന്‌ പറയുന്നുണ്ട്‌. 
പരമയോഗാവസ്ഥായാം ലാകുലദര്‍ശനപ്രതിപന്നാ 
നാം ഉന്മത്തവ്രതം അപി അസ്തി. യോഗിയുടെ 
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ഉത്തമാവസ്ഥയിലാണ്‌ ഇത്‌ സാധിക്കുക. ഉദാഃ 
നാരായണത്ത്‌ ഭ്രാന്തന്‍. ഇതുപോലുള്ള വിദ്യാവ്തം 
ഗണ്വവ്രതമെന്ന പേരിലും ഉണ്ടായിരുന്നു. നിശ്വാ 
സതന്ത്രമെന്ന പുരാതനഗ്രന്ഥത്തിലും ഉന്മത്തവ്രതം 
പറയുന്നുണ്ട്‌. 


നൃത്യതേ ഗായതേ ചൈവ ഉന്മത്തോ ഹസതേ 
ബ്രുവന്‍ ഭസ്മാംഗീ ചീരവാസസസ്‌ ച ഗണവ്രതം ഇദം 
സ്ൃതം. (നിശ്വാസതന്ത്രം). നിശ്വാസഗുഹൃത്തി ലെ 
ഉന്മത്തവ്രതത്തിലും ദേവീവ്രതത്തിലെന്നപോലെ 
സ്ത്രീവേഷമാണ്‌. നഗ്നവേഷം മുതല്‍ ഏതു വേഷം 
കെട്ടാനും മടിയില്ലാതാക്കുകയാണ്‌ നിരാചാരമായ 
ഇതിന്റെ ഉദ്ദേശം. ജിനനും ബ്രാഹ്മണനും ഇത്തരം 
വേഷത്തിലാണ്‌ നടന്നിരുന്നത്‌ എന്ന്‌ കാണുന്നു. ഒരി 
ടത്തും തങ്ങാതെ ഭ്രമണം ചെയുന്ന സ്വഭാവം വൈ 
രാഗ്യത്തെ സൂചിപ്പിക്കുന്നു. ദേവീവ്രതത്തേക്കാളും 
കാമവ്രതത്തേക്കാളും അഭിനയം ഉന്മത്തവ്രതത്തിലാ 
ണ്‌ പ്രകടമാവുന്നത്‌. 


നഗ്നരുപോഭവേന്‍നിത്യം മുക്തകേശസയഥൈവച 
രുദതേ ഹസതേ ചൈവ ക്വചിത്‌ ഗേയം ഉദീരയേത്‌ 
നഗ്നനായും മുക്തകേശനായും കരഞ്ഞും ചിരിച്ചും 
പാടിയും പറഞ്ഞും നൃത്തം വെച്ചും ഞാനാണ്‌ 
ബ്രഹ്മം, വിഷ്ഠു, ഈശ്വരന്‍ എന്നിങ്ങനെ പറഞ്ഞും 
ഈശ്വരന്‍ എന്റെ കയ്യിലാണെന്ന്‌ ഭാവിച്ചും ഞാന്‍ 
ഇന്ദ്രനാണ്‌, ഐരാവതത്തിലാണ്‌ യാത്രഎന്ന്‌ 
സങ്കല്‍പ്പിച്ചും, ഞാന്‍ ഇന്ദ്രാണിയാണെന്ന്‌ കരു 
തിയും, ഞാന്‍ ശ്വാനനാണ്‌ എന്ന്‌ അഭിനയിച്ചും 
കുതിരയാണെന്ന്‌ വിചാരിച്ചും കിടന്നും ഉരുണ്ടും 
ഓടിയും അഭിനയിക്കുന്നു. അവനെ യാഗസ്ഥാന 
ത്തോ ക്ഷേത്രത്തിലോ കടത്തുന്നില്ല. അവന്‍ മനസ്സു 
കൊണ്ടുപോലും ആരാധിക്കുന്നില്ല. ഉന്മത്തന്‍)അ 
വന്‍ സന്ധ്യയെ സ്വന്തം മൂത്രം കൊണ്ടാണ്‌ ആരാ 
ധിക്കുന്നത്‌. അത്‌ തലയിലൊഴിക്കാനും അവന്‍ 
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മടിയില്ല. സ്ത്രീകളെ അവന്‍ അമ്മേ, സഹോദരീ 
എന്ന്‌ സംബോധന ചെയുന്നു. അവന്‍ അവരെ 
നിരാദരിക്കാറില്ല. ഒരിടത്തും താമസിക്കാതെ ഭൂമ 
ണം ചെയ്യുന്നതാണ്‌ സ്വഭാവം. പകലില്‍ ഭക്ഷിക്ക 
യില്ല. ഭ്രാന്തനായി അഭിനയിക്കയാണ്‌. തലയില്‍ 
കടുക്‌ വിതറിയിട്ട, അതിനെ പേനാണെന്ന ഭാവ 
ത്തില്‍ എടുത്ത്‌ ഭക്ഷിക്കുന്നുണ്ട. ജനങ്ങളെ തെറ്റിദ്ധ 
രിപ്പിക്കാന്‍ പേനെടുത്ത്‌ കൊല്ലുന്ന പോലെയും കാ 
ണിക്കും. ഹേ, മഹാദേവീ, സാധകന്‍ ഉന്മത്തകവ്രതം 
ഇപ്രകാരം വിവിധങ്ങളായ ചേഷടകളോടെ അ 
ഭിനയിക്കുന്നു. ഈ വിവരണം നാരായണത്തുഭ്രാന്ത 
ലെപ്പറ്റി കേട്ടിട്ടുള്ള കഥകളുമായി താരതമ്യപ്പെടു 
ത്തുക)ജയ്ദ്രഥയാമളം ഇതിനേക്കാളും വിശദമായി 
ഈ വ്രതത്തിന്റെ നാടകരീതി തരുന്നുണ്ട്‌. 


അഥവോന്മത്തകം കാര്യം വ്രതം പരമശോഭനം 
അസത്യയല്ലാപലാപീസ്യാത്‌ യേന കേന ചിദ്‌ അഥാഃ 
ദിഗംബരോ മുക്തകേശോ സര്‍വ്ൃവഭക്ഷോ ഹി 
അലോലുപാ ക്ഷണം ഹസേ ക്ഷണം ഗായേ ക്ഷണം 
രോദേ ക്ഷണം രതേത്‌ ക്ഷണം പ്പവേത്‌ ക്ഷണം 
നര്‍ത്തേ ക്ഷണം ധാവേ ക്ഷണം ലലേത്‌ ക്ഷണം 
ശാന്തം ക്ഷണം വീരം ക്ഷണം ബീഭത്സവത്‌ ഭവേദ്‌ 
ക്ഷണം രൌദ്രരസാവസ്ഥോ ക്ഷണം ഏവ ഭയാനകം 
ക്ഷണം ശ്യംഗാരിണം ദേവീ,ക്ഷണം ഹാസ്വൈകത 
ല്‍പ്പര ക്ഷണം അത്ഭുതസംരൂഡോ ക്ഷണം കാരു 
ണ്യം ആസ്ഥിതാ. നാനാരസസമാവിഷ്ടോ 
നാനാഭാവ സമാസ്ഥിതാ നാനാവിലാസസംയുക്തോ 
നാനാഗീത രവാകുലാ രഥ്യാപതിതനിര്‍മാല്യം 
ശവനിര്‍മാല്യം ഏവ വാ ധാരയേത്‌ സതതം ദേഹേ 
സ്പുടേഛ ബഹുഭാഷയാ. 


ഇവിടെ എല്ലാ വിധരസാഭിനയവും അഭിനേതാവി 
നെപ്പോലെ പറയുന്നതു കാണുക. ഉദ്ഭടകാലത്തിനു 
ശേഷമാണ്‌ ശാന്തരസം എന്ന്‌ പറയാറുണ്ട്‌. ഇവിടെ 
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ശാന്തരസം പറയുന്നു എന്ന്‌ ശ്രദ്ധിക്കണം. വിവിധ 
മൃഗപക്ഷിശബ്ദങ്ങളും ഉണ്ടാക്കി കാപാലികനായും 
ചണ്ഡാലനായും നടിക്കണമെന്നും തുടര്‍ന്ന്‌ പറയു 
ന്നുണ്ട. 

മഹാക്രീഡ 


ഇത്‌ (ഈ വിശ്വം) മഹാലീലയാണ്‌. സൂത്രധാരനും 
നടനുമായ ഈശ്വരനാണ്‌ ഇതിന്റെ സംവിധായക നും. 
കൃഷ്യഭക്തര്‍ സഹജയോഗത്തിലും ശൈവര്‍ 
ഉന്മത്തയോഗത്തിലും ഈശ്വരതന്മയതക്കായി നാട 
കം കളിക്കുന്നു. നാടകമെന്ന കല തന്നെ വ്രതരൂപ 
ത്തിലാവണം ഉണ്ടായര്‌. ചിലപ്പതികാരത്തില്‍ മുരു 
കനായും, ദുര്‍ഗഗയായും അഭിനയിക്കുന്ന സന്ദര്‍ഭങ്ങ 
ളുണ്ട്‌. മഹാഭാരതത്തിലും ഭാഗവതത്തിലും അഭി 
നയമുഹൂര്‍ത്തങ്ങളുണ്ട്‌. പൌ്ഡകവാസുദേവന്റെ 
രൂപം കൃഷ്ണനെ അനുകരിച്ച്‌ ഉണ്ടാക്കിയ രൂപ മാണ്‌. 
നാടകത്തില്‍ കൃഷ്ണവേഷം കെട്ടുന്നപോലെ. 
കൃഷ്ലഠകഥയോ ഭൈരവകഥയോ അഭിനയിക്കുന്ന 
തിനും മഹാക്രീഡ എന്ന്‌ പറയുന്നു. ഭൈരവമഹാ 
ക്രീഡ നാടകം മാത്രമല്ല, ആചാരവുമാണ്‌. ഇതില്‍ 
നഗ്നനായ നടന്‍ മൌനിയാണ്‌. രാത്രി ശൃശാനത്തില്‍ 
വിവിധായുധങ്ങളോടെ അലഞ്ഞുനടക്കുന്നവനാണ്‌. 
മദ്യമാംസങ്ങള്‍ ഭുജിക്കുന്നതില്‍ മടിയില്ലാത്തവനാ 
ണ്‌. അതല്ലെങ്കില്‍ വിവിധവസ്ത്രധാരിയായി ആഭ 
രണം ധരിച്ച്‌, പറയും മറ്റ്‌ വാദ്യോപകരണങ്ങളും 
അടിച്ച്‌ അട്ടഹസിച്ച്‌ നടക്കുന്നവനാണ്‌. നാട്യനാടക 
ങ്ങളോടെ വ്രതം അവസാനിക്കുമ്പോളാണ്‌ സാധകന്‍ 
യോഗിനികളുടെ നേതാവായി അംഗീകരിക്കപ്പെടു 
ന്നത്‌.(ഭൈരവന്‍യോഥഗിനീസഹിതം നാട്യം വീരഭാ 
വാവലംബനം . ഇവിടെ യോഗിനിമാര്‍ അഭിനേത്രി 
കളായ ന്ൃത്തക്കാരികളാണ്‌. ദേവദാസിമാരാണ്‌. 
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സാമാന്യശാസ്ത്രമായ സാംഖ്ൃത്തില്‍നിന്ന്‌ ഉത്ഭവി 
ചുതാണ്‌ നടനെന്ന സാധകബിംബം. സുക്ഷമദേഹമാ 
ണ്‌ സാംഖ്ൃയത്തിലെ നടന്‍. അതിനെ വൈഷ്ണവ വും 
ശൈവവും ശാക്തവുമായ തന്ത്രങ്ങളെല്ലാം 
സ്വീകരിച്ചു. വിവിധനാടകങ്ങളില്‍ (പരാലാഴിമഥന 
കഥ, കൃഷ്ണലീല,കിരാതം, മുതലായവുഭരതമുനി 
കാലത്തുതന്നെ അഭിനയ്യവരതം ഉണ്ട്‌. ക്ഷേത്രത്തിലെ 
ദേവീദേവരൂപങ്ങളെ ഈ അഭിനയ,ന്ൃത്തകലകളാ 
ണ്‌ സ്വാധീനിച്ചത്‌. ദേവീരൂപവും ദേവരൂപവും 
സങ്കല്‍പ്പത്തില്‍നിന്ന്‌ കലാകാരന്മാര്‍ മെനഞ്ഞെടു 
ത്തു. അത്‌ ചിത്രവും ശില്‍പ്പവുമായി. അഭിനവ 
ഗുപ്തനല്ല ഇതിന്റെ ഉപജ്ഞാതാവ്‌. അദ്ദേഹം ഈ 
വ്രതരീതിയെ ഫിലോസഫിയുമായുള്ള താര 
തമൃത്താല്‍ ലളിതമായി വിശദീകരിച്ചവരില്‍ ഒരാള്‍ 
മാതരമാണ്‌. രസഥ്വനിസിദ്ധാന്തങ്ങളുടെ ആചാര്യനാ 
യ അദ്ദേഹത്തിന്‌ ഇത്‌ സഹജമായ സിദ്ധിയാണ ല്ലോ. 
സാക്ഷി അഥവാ പ്രേക്ഷകനും ശിവനാണെന്ന്ത്‌ 
സാംഖ്യൃ,വേദാന്തങ്ങളുടെ സംഭാവനയാണ്‌. കളി 
ക്കാരനും (വേഷക്കാര൯) കളി കാണുന്നവനും (പ്രേ 
ക്ഷകനും) ഈശ്വരനാണ്‌. കവിയും സഹൃദയനും 
ഈശ്വരനാണ്‌. സര്‍വ്വം സര്‍വ്വാത്മകമാണ്‌ എന്ന 
പരമാദല്വൈതത്തിന്റെ ആവിഷ്ഠടാരമായിട്ടാണ്‌ കല 
കളും കലാകാരനും ഇവിടെ വളര്‍ന്നതും ആദരിക്ക 
പ്പെട്ടതും. കലാകാരന്‍ സ്വതന്ത്രനാണ്‌ എന്ന വിധി 
യും ഈശ്വരന്‍ സ്വതന്ത്രനാണ്‌ എന്ന അറിവില്‍നിന്ന്‌ 
ഉരുത്തിരിഞ്ഞു. ശിവസൂത്രം മുതല്‍ ശിവന്റെ 
പരമമ്വാതന്ത്ര്യം കാണിക്കാനാണ്‌ ശിവനെ നടനാ 
യി ചിത്രീകരിക്കുന്നത്‌. ബോധത്തിന്റെ വിവിധതല 
ങ്ങളില്‍ വിവിധങ്ങളായ അറിവുകളുടെ പ്രകാശന 
മാണ്‌ നടനെന്ന ഇമേജിലൂടെ സാധിക്കുന്നത്‌.താണ 
തലത്തിലെ പ്രാകൃതകല മുതല്‍ ഉയര്‍ന്ന തലത്തി 
ലെ അദ്ലൈതചിന്ത വരെ ആ പ്രജ്ഞയി ലുണ്ട്‌. 
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പാശുപതത്തില്‍ സാധകന്റെ ശരിയായ രൂപം മറ 
ക്കുവാനുള്ള ഉപായങ്ങളായുള്ള അനുകരണങ്ങ 
ളാണ്‌ നടവേഷം. കാണുന്നവരില്‍ അത്‌ കര്‍മ്മദോ 
ഷവും ആത്മബോധവും ഉണര്‍ത്തുന്നു. മറുള്ളവരെ 
തെറ്റിദ്ധരിപ്പിക്കാനും ശാപം ഉണ്ടാക്കാനും ഈ 
വേഷപ്പകര്‍ച്ച അവരുപയോഗിച്ചു. ഇത്‌ ശാക്തരും 
സ്വീകരിച്ചു. ശിവനുമായി, ദേവിയുമായി, താദാ 
ത്മൃത്തിനും ഈ ഉപായം സ്വീകരിച്ചു. എന്നാല്‍ 
ജസ്യദ്രഥയാമളകാലമാവുമ്പോഴേക്കും നാടകമെന്ന 
കലാരൂപത്തിന്റെ എല്ലാ സൌന്ദര്യവും രസാനുഭ 
വവും അതിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചതായി നാം കണ്ടു. 
ജയ്യദ്രഥയാമളത്തിന്‌ എത്രയോ മുമ്പേ, ചിലപ്പതികാ 
രത്തില്‍ ഈ നാട്യത്തിന്റെ പരമമായ അവസ്ഥ ഉണ്ട്‌. 
അതായര്‍ ദക്ഷിണേന്ത്യയിലെ തമിഴകത്ത്‌ വളരെ 
കാലം മുമ്പേ നാട്യവും വ്രതവും കലര്‍ന്ന്‌ 
തന്മയിഭവിച്ച ആചാരസമ്പ്രദായം ഉണ്ടായിരുന്നു. 
അഭിനവഗുപ്പനിലെ സഹൃദയനെ ഈ വിധം 
ആചാരങ്ങള്‍ സ്വാധീനിച്ചിരുന്നു. അതിനാലാണ്‌ 
അദ്ദേഹത്തിന്‌ സൌന്ദര്യബോധത്തോടെ ആചാരങ്ങ 
ളെ വീക്ഷിക്കാനായത്‌. കൌലതന്ത്രാനുഭവവും, 
നാട്യരസാനുഭവവും പൂര്‍ണ്ണമായി അനുഭവിക്ക 
ണമെങ്കില്‍ അഹംഭാവം ഇല്ലാതാവണം.പഴയ കൌ 
ല,ക്രമഗ്രന്ഥങ്ങളിലൊന്നും ആരാധനക്ക്‌ നാട്ൃയശാ 
സ്ത്രം വേണമെന്ന്‌ പറയുന്നതല്ലാതെ അതിനെ വി 
വരികച്ചിട്ടില്ല. ജയദ്രഥയാമളം അപ്രകാരമല്ല. രസാനു 
ഭൂതിയും (ബരഹ്മാനുഭൂതിയും സഹോദരങ്ങളാണെന്ന്‌ 
അറിയുന്ന അഭിനവഗുപ്പന്റെ സംഭാവന ശിവാനു 
ഭവത്തെ രസാനുഭവത്തോട സദൃശമായി അവതരി 
പപിച്ചതാണ്‌. അഹന്ത ഉപേക്ഷിച്ച്‌ ഈശ്വരതന്മയത 
യില്‍ ലയിക്കുന്നത്‌, രസാനുഭവലയം പോലെ വശ്യ 
വും ആനന്ദദായകവുമാണ്‌. അഭിനവഗുപ്പന്റെ 
ചര്‍വ്വണസിദ്ധാന്തം തന്ത്രത്തേയും നാടകത്തേയും 
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സമമ്പയി പ്പിച്ചു. അതിലത്ഭുതമില്ല. കൌലത്തിലെ 
അനുഭവം നാടകത്തിലെ രസാനുഭവവുമായി 
സമമ്പയിക്കുന്നതിന്‌ രണ്ടിലും പ്രാഗത്ഭ്യം വേണം. 
അദ്ദേഹത്തിന്‌ അതുണ്ടായിരുന്നുവല്ലോ. 


കേരളത്തിലെ മുടിയേറും തെയ്യവും വേലന്‍ ആ 
വേശിക്കലും, നാഗം ആവേശിക്കലും തൊട്ട ഭരത 
നാട്യവും മോഹിനിയാട്ടവും പോലുള്ള ക്ലാസിക്കല്‍ 
രൂപം വരെ ക്ഷേത്രത്തിലാണ്‌ വളര്‍ന്നത്‌. താന്ത്രിക 
മായ ആചാരങ്ങളിലൂടെ വളര്‍ന്ന അവയെ അഭിന 
വഗുപ്ന്റെ സിദ്ധാന്തങ്ങളിലൂടെ പരിചയപ്പെടുന്നത്‌ 
പുതിയ റിസര്‍ച്ച്‌ അവസരങ്ങള്‍ക്ക്‌ വഴിയൊരു ക്കും. 


7. വാമനദത്തന്റെ വൈഷ്ടവപരമാ 
ദ്വൈതം 


കാശ്മീരിലെ ഭാഗവതോല്‍പ്പലന്‍ അഥവാ ഉല്‍പ്പ 
ലവൈഷ്ടവന്‍ സുന്ദകാരികക്ക്‌ സുന്ദപ്രദീപിക എന്ന 
എന്ന ഭാഷ്യം രചിച്ചു.സംവിത്പ്രകാശം, ആ 
ത്മസപ്പതി എന്ന രണ്ട്‌ ഗ്രന്ഥങ്ങളിലെ ഉദ്ധരണി കള്‍ 
ഈ ഗ്രന്ഥത്തിലുണ്ട്‌. ഭാഗവതോല്‍പ്പലനാകട്ടെ, മറ്റ 
ഗ്രന്ഥകാരന്മാരാകട്ടെ ഇവയുടെ രചയിതാവി നെപ്പറ്റി 
പറയുന്നില്ല. അഭിനവഗുപ്പന്റെ തന്ത്രാലോ 
കത്തിനുള്ള ഭാഷ്യകാരനായ ജയരഥന്‍ പറയുന്നുഃ 
നീലേ പീതേ സുഖേ ദുഃഖേ ചിത്വരൂപം അഖണ്ഡി 
തം ഗുരുഭിര്‍ ഭാഷിതം തസ്മാദ്‌ ഉപായേഷു വിചി 
ത്രതാ 


നീല,മഞ്ഞ, സുഖദുഃഖാദികളെല്ലാം ബോധത്തിന്‍ 
അഖണ്ഡിതമായ ചിത്വ്രൂപമാണ്‌. ഗുരു പറയുന്നു, 
അതിനാല്‍ നാനാത്വം ഉപായം കൊണ്ട്‌ സംഭവിക്കു 
ന്നതാണ്‌. ഇവിടെ ഗുരു വാമനദത്താചാര്യനാണ്‌, 
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സംവിത്പ്രകാശത്തിലാണ്‌ ഈ വരികളുള്ളത്‌. സു 
ന്ദപ്രദീപികയില്‍ ശ്ലോകം മുഴുവനായി ഉണ്ട്‌. 


ശൈവാദ്വൈതത്തിന്റെ പ്രവര്‍ത്തകനായ ഉല്‍പ്പലദേ 
വനെ ഭാഗവതനെന്നും വൈഷ്ടവനെന്നും വിളി 
ക്കുന്നതെന്തിനാണ്‌. ശ്രീനഗറിലെ റിസര്‍ച്ച്‌ ലൈബ്ര 
റി മാനുസ്ക്രിപ്ററില്‍ രചിതേയം ഭാഗവതോല്‍പ്പ 
ലേന എന്നും, ആചാര്യഭാഗവതോ ഉല്‍പ്പലവിരചി ത 
എന്നും കാണുന്നത്‌ ഗോപിനാഥകനിരാജനും എം 
എസ്‌ ജി ദൈക്കോവ്സ്ിയും ചൂണ്ടിക്കാട്ടിയിട്ടു ണ്ട്‌. 
ലക്ഷ്വീതന്ത്രത്തിലും ഇത്‌ കാണുന്നു. 


വാമനദത്തന്‍ പത്താം നൂറ്റാണ്ടിലാണ്‌ ജീവിച്ചിരു 
ന്നത്‌. അദ്ദേഹത്തെ ഭാഗവതോല്‍പ്പലനും മൃഗേന്ദ്ര 
വ്യത്തിയില്‍ നാരായണകത്തനും ഉദ്ധരിക്കുന്നു. ഭാഗ 
വതോതര്‍്പ്പലന്‍ ഉല്‍പ്പലദേവനെ ഈശ്വരപ്രത്ൃഭി 
ഇഞ്ഞാകാരികയില്‍ ഉദ്ധരിക്കുന്നു. എന്നാല്‍ അഭിന 
വഗുപ്പനെ ഉദ്ധരിക്കുന്നില്ല. നാരായണകന്തന്‍ 
ഉല്‍പ്പലദേവനെ ഉദ്ധരിക്കുന്നു. അഭിനവഗുപ്ഛന്‍ 
പുത്രനായ രാമകന്തനെ ഉദ്ധരിക്കുന്നു. ക്ഷേമരാജ 
നും ഉദ്ധരിക്കുന്നുണ്ട. 


വാമനദത്തന്‍ കാശ്മീരിലെ ബ്രാഹ്മണനായിരുന്നു. 
ഏകയാനേ പ്രസൂതസ്യ കാശ്മീരേഷു ദ്വിജാത്മനാ 
ക്ൃതിര്‍ വാമനദത്തസ്വയ എന്നത്‌ ഇതിനെ സൂചിപ്പി 
ക്കുന്നു. ഏകായനം അഥവാ പഞ്ചരാത്രമായിരുന്നു 
വാമനദത്തന്റെ ഉപാസനാരീതി എന്നും ഈ വരി 
കാണിക്കുന്നു. ഇത്‌ വൈഷ്ടവമാര്‍ഗുമാണ്‌. ഏകാ 
യനവേദമെന്നാണ്‌ പഞ്ചരാത്രത്തെ വിളിക്കുന്നത്‌. 
ആദ്യം ഏകായനം വേദം രഹസ്യാമ്ലായസംജ്ഞി തം 
(ഈശ്വരസംഹിത) ആദ്യത്തെ വേദം ആമ്മായം 
അദ്വൈതമായ ഏകായനമായ രഹസ്യവേദമായി 
രുന്നു. കാശ്മീരാഗമപ്രാമാണ്യം എന്ന യമുനാവത 
രണത്തില്‍, ഏകായനം അമര്‍ത്ത്യമാണെന്ന്‌ പറയു 
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ന്നു. ഏകായനര്‍ ശിവന്‍ ജനനമുണ്ട്‌ അതിനാല്‍ 
പരിമിതമെന്ന്‌ കരുതുന്നു. ഹരിവിജയത്തിലും 
നരേശ്വരപരീക്ഷയിലും ഇതുണ്ട്‌. കാശ്മീരില്‍ രണ്ട 
പഞ്ചരാത്രശാഖയുണ്ട്‌. ഏകായനവും സങ്കര്‍ഷണശാ 
സ്ത്രവും. (സംഹിതാപഞ്ചരാത്രം, സങ്കര്‍ഷണപഞ്ച 
രാത്രംപില്‍ക്കാലത്തുണ്ടായ പരമേശ്വരസംഹിത 
ഏകായനവേദത്തെ സങ്കര്‍ഷണത്തോട ബന്ധിച്ചു. 
ഏകായനരെ ആഗമസി ദ്ധാന്തികളെന്നും 
വൈദികരെ മന്ത്രസിദ്ധാന്തികളെന്നും 
വിളിച്ചുപോന്നു. പത്മസം ഹിതപ്രകാരം ഏകായനര്‍ 
വിശേഷരീതിക്കാരായ ഭാഗവതന്മാരാണ്‌. അവര്‍ക്ക്‌ 
പഞ്ചരാത്രത്തിലേക്ക്‌ ദീക്ഷ ആവശ്യമില്ല. ജന്മനാ 
പഞ്ചരാത്രികളാണ്‌. ഈ ആശയം 
അഭിനവഗുപ്പാദിക്ളും ശൈവാ ല്വൈതത്തിലേക്ക്‌ 
സ്വീകരിച്ചു) 


സാഹിത്യത്തിലും പുരാവസ്പുഗവേഷണത്തിലും 
കാശ്മീരിലെ വൈഷ്ണവ പരമ്പര കണ്ഞെത്തിയിട്ടു ണ്ട്‌. 
സൂന്ദപ്രദീപിക വിഷ്കുസ്ലൂതിയാണ്‌. പ്രക രണം നാലില്‍ 
വ്യൂഹകല്‍പ്പന കാണാം. അല്ലൈത രീതിയിലാണ്‌ 
ഇവിടെ ഏകായനം.ഇതാണ്‌ ശൈവാ ദ്വൈതവുമായി 
സാമ്യം. കാശ്മീരിലെ ശൈവസൈ ദ്ധാന്തികരും കൂടി 
വാമനദത്തനെ ഉദ്ധരിച്ച്‌ തങ്ങളുടെ അലൈതം 
സമര്‍ത്ഥിക്കുന്നത്‌, അക്കാലം വരെയും ഇന്ത്യയിലെ 
ശൈവവൈഷ്ടവസിദ്ധാന്ത ങ്ങളില്‍ മത്സരം 
ഇല്ലാതിരുന്നതിനും അദൈതബോധത്തിനും 
തെളിവാണ്‌. അതുപോലെ മറ്ഠറൊരുദാഹ രണമാണ്‌, 
ദിവാകരവത്സന്റെ വാക്കുകള്‍( കക്ഷ്യാ സ്തോത്രം, 
വിവേകാഞ്ജനം ഇവയുടെ രചയിതാവ്‌ 
അഭിനവഗുപ്പനും ക്ഷേമരാജനും അവയിലെ 
പഞ്ചരാത്രസിദ്ധാന്തം ഉണ്ടായിരുന്നിട്ടും ഉദ്ധരിക്കുന്ന 
ത്‌. ഹിന്ദുമതത്തിലെ സഹിഷ്ണുതക്കും അദ്വൈത 
ഫിലോസഫിക്കും ഇതെല്ലാം ഉദാഹരണമാണ്‌. വിദേ 
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ശികളുടെ കണ്ണിലൂടെ നോക്കി പൌരാണികണന്ത്യ 
യിലെ മതസ്പര്‍ദ്ധ വരച്ചുകാണിക്കുന്നവര്‍ക്ക്‌ ഇ ത്തരം 
ഉദാഹരണങ്ങള്‍ മാര്‍ഗൃുദര്‍ശികളാവും. 
ശൈവവൈഷ്ഠവര്‍ താന്താങ്ങളുടെ ഇഷ്ടദേവതയെ 
പരമമായി വിചാരിച്ച്‌ മുക്തിക്ക്‌ ശ്രമിക്കുന്നവരാ 
യിരുന്നു. പരസ്പരം കലഹിക്കുന്നവരായിരുന്നില്ല. 
നാനാത്വം ഉപായത്തിന്റെ വൃത്യാസം കൊണ്ട്‌ സം 


ഭവിക്കുന്നതാണെന്ന ആപേക്ഷിതത്വം 
അവരറിഞ്ഞി രുന്നു. ഏകാന്തവാദത്തില്‍ 
വൈഷ്ണവര്‍ ഈ ഏകത്വവും 
സാര്‍വ്വലൌകികസമത്വവും സ്നേഹവും 
പ്രകടിപ്പിക്കുന്നു. ഇഷ്ടദേവതാനിഷ്ടയിലേ പരിമിതി 
ഉള്ളു. അതാകട്ടെ ഓരോരുത്തരുടേയും സ്വാത 
ന്ത്യവുമാണ്‌.പാശുപത,കാളമുഖ,കാപാലികശൈവ 
രുടെ ചര്യയെ യാമുനം ഇങ്ങനെ (ആഗമപ്രാമാ ണ്യം) 
പറയുന്നുഃ- ഇവരുടെ വൈരുദ്ധ്യങ്ങളാല്‍, 
വേദമാകുന്ന ദണ്ഡു കൊണ്ട ഇവയെ നിയന്ത്രിക്കേ 
ണ്ടിവരുന്നു. എന്നാലവയെ നിഷേധിക്കേണ്ടതില്ല. 
സര്‍വ്വജ്ഞനായ രുദ്രന്‍ ഇപ്രകാരം വൈരുദ്ധ്യം 
നിറഞ്ഞ ഗ്രന്ഥങ്ങളെ രചിക്കാനിടയില്ല. ലോകത്തെ 
കബളിപ്പിക്കാനായി വേഷം കെട്ടാനുമിടയില്ല. 


വേഷം എടുക്കുന്നത്‌ ലോകത്തെ കബളിപ്പിക്കാനല്ല, 
പഠിപ്പിക്കാനാണ്‌, അഥവാ ആനന്ദിപ്പിക്കാനാണ്‌ എന്ന 
നാട്യസമ്കേതം ഇവിടെ ഉപയോഗിക്കുന്നു. 
ക്ഷേമരാജന്‍ പ്രത്യഭിജ്ഞാഹൃദയത്തില്‍ പഞ്ചരാത്ര 
ത്തിന്‌ വളരെ താഴ്ന്ന സ്ഥാനം കൊടുക്കുന്നു. ശൈ 
വസിദ്ധാന്തത്തിലുള്ള സ്ഥാനം പില്‍ക്കാലവൈഷ്ഠട 
വസിദ്ധാന്തത്തില്‍ വൈഷ്ടവാചാര്യനായ വാമന 
ദത്തന്‍ ഇല്ല. വേദാന്തദേശികകാലത്ത്‌ അദ്ദേഹത്തി 
ന്റെ കൃതിയില്‍നിന്ന്‌ ഉദ്ധരണികള്‍ കാണുന്നുണ്ട്‌. 


ഉല്‍പ്പലദേവനും അഭിനവഗുപ്പനും ഇന്ത്യന്‍ ഫിലോസഫിയും 
സുവര്‍ണ്ണനാലപ്പാട്ട 


90) 


പരാ പ്രകൃതി ഭഗവാന്‍ വാസുദേവഃ തല്വിസ്കു 
ലിംഗപ്രായാ ഏവ ജീവാ ഇതി പാഞ്ചരാത്രാ പര സ്യാ 
പ്രകൃതേ പരിണാമാഭ്യുപഗമാത്‌ അവ്യക്തേ 
ഏവാഭിനി വിഷ്ടഃ എന്നതിനെ ഉദ്ധരിക്കാന്‍ മഹേ 
ശ്വരാനന്ദനെന്ന ശൈവന മടിയുണ്ടായില്ല. (വേദാന്ത 
ദേശികകാലത്താവണം മഹേശ്ചരാനന്ദകാലം) വൈ 
്ലവനായ ഭാഗവതോല്‍പ്പലന്‍, തന്റെ അഭിമത ദേവത 
ശിവനാണെന്ന്‌ സുന്ദപ്രദീപികയില്‍ പറ യുന്നതും 
ചേര്‍ത്തുവായിക്കണം.ശങ്കരാചാര്യര്‍ എല്ലാ 
ദേവതമാര്‍ക്കും സ്പുതി പാടിയതും എല്ലാത്തി ലുമുള്ള 
അദ്വൈതം അറിഞ്ഞാണ്‌. ഭാഗവതോര്‍പ്പ ലന്റെ മതം 
വാമനദത്തന്റേതിനു സമമാണ്‌. സുൂന്ദ സിദ്ധാന്തം 
വൈഷ്ണവരും ശൈവരും ഒരുപോലെ 
അംഗീകരിക്കുന്നു. പഞ്ചരാത്രഗ്രന്ഥം മായാവാമന 
സംഹിത (ഗ്രന്ഥം ഇപ്പോളില്ല) പറയുന്നുഃ- 


വിഷ്ണുശിവസുര്യബുധാദിരൂപതയാ തത്തച്ചക്തി 
ചക്രപരിവാരയുതസ്ൂുത്കാരണം ഭഗവാന്‍ ഏക ഏവ 
ധ്യാനഭേദേനോപശ്യത്വേനാഭിഹിതഃ നിരവധി 
പരിവാരത്തോടെ ഏതെല്ലാം രൂപത്തിലാണ്‌ കാണ 
പ്പെടുന്നതെങ്കിലും ഭഗവാന്‍ ഏകകമാണ്‌. ധ്യാനം, ആ 
ചാരം മുതലായ വിവിധഉപായങ്ങളാലാണ്‌ വിവി 
ധനാമവും രൂപവും. 


കുലയുക്തി എന്ന ശൈവശഗ്രന്ഥം പറയുന്നുഃ 


വേദാന്തേ വൈഷ്ടവേ ശൈവേ സൌരേ ബൌദ്ധേ 
ന്യതോപി ച ഏക ഏവ പരഃസ്വാത്മാ ജ്ഞാതാ 
ജേഞഞയം മഹേശ്വരീ. 


ഈ മഹാല്വൈതം വിശിഷ്യാദ്വൈതകാലത്തോടെ 
മറന്നുപോയി. വാമനദത്തനേയും അദ്ദേഹത്തിന്റെ 
കാശ്മീരാഗമപ്രാമാണ്യത്തേയും അന്നുവരെയുള്ള 
വൈഷ്യവാദ്വൈതഗ്രന്ഥങ്ങളേയും വിസ്യൃതിയി 
ലേക്ക്‌ തള്ളി. ഭഗവദ്‌ ഗോപാലന്റെ ഉദ്ധരണികളി 
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ലല്ലാതെ അവ പിന്നെ കണ്ടിട്ടില്ല. ജ്ഞാനസംബോ 
ധം, ജാബാലീസൂത്രം, സദ്ഗുണവിവേകം . എന്നാല്‍ 
വാമനദത്തന്റെ ആശയങ്ങള്‍ മാത്രം നിലനിന്നു. അത്‌ 
ശൈവശഗ്രന്ഥകാരന്മാരുടെ പ്രത്യേകം ശ്രദ്ധകൊ 
ണ്ടാണ്‌. സുന്ദപ്രദീപത്തിലെ ഭേദ സര്‍വ്വജ്ഞാനാദീ 
നാം ച നാസ്മി ധര്‍മ്മതയാ ചിദ്രൂപസ്വ സ്ഥിതിര്‍ യഥാ 
എന്നത്‌ വൈഷ്ടവം,ശൈവം എന്ന ഭേദമി ല്ലാതെ 
സകലവും ചിദ്രൂപമായ ഭഗവാനാണെന്ന സത്യം 
പറയുന്നത്‌ അവര്‍ കണ്ടെത്തി. 


വാമനദത്തനെ ആദ്യം ഉദ്ധരിച്ചത്‌ നാരായണകന്ത 
നെന്ന സൈദ്ധാന്തികനാണ്‌.മൃഗേന്ദ്രവ്ൃത്തി. വിദ്യാ 
പാദം). എന്നാല്‍ ഏറ്റവും അധികം ഉദ്ധരിച്ചത്‌ 
ഭാഗവതോല്‍പ്പലനാണ്‌. 42 ശ്ലോകം അദ്ദേഹം ഉ 
ദ്ധരിച്ചു. അഭിനവഗുപ്പന്റെ പരാത്രിശിഖാവി 
വരണത്തിലും തന്ത്രസാരത്തിലും ഓരോ ഉദ്ധരണി 
കാണുന്നു. മഹേശ്വരാനന്ദനും ശിവോപാദ്ധ്യായനും 
(വിജ്ഞാനഭൈരവോദ്ധ്യോതം) ക്ഷേമരാജനും (സ 
ര്‍വ്ൃചിന്താമണിവിവ്ൃത്തി) ഭാസ്ക്കരകന്തനും(ഈ 
ശ്വരപ്രതൃഭിജ്ഞാവിമര്‍ശിനിയുടെ ഭാഷ്യംഉദ്ധരിച്ചി 
ട്ടുണ്ട്‌. വാമനദത്തന്റെ ശിഷ്യനായിരുന്നുവോ അഭിന 
വഗുപ്പനെന്ന ചോദ്യത്തിന്‌ ഉത്തരമില്ല. അഭിനവ 
ഗുപ്തന്‍ അദ്ദേഹത്തെ ഗുരുഭിഃ എന്ന്‌ വിളിക്കുന്നു 
എന്നത്‌ മാത്രം അതിനു തെളിവല്ല. അത്‌ സാമാന്യ 
മായ അര്‍ത്ഥത്തിലുമാകാം. 


സൂന്ദപ്രദീപികയുടെ മൂന്നു മാനുസ്ക്രിപ്റുകള്‍ 
കിട്ടിയത്‌ മൂന്നും അപൂര്‍ണ്ണമാണ്‌. ആദ്യപ്രകര 
ണമാണ്‌ സുന്ദപ്രദീപത്തിലെ സംവിത്പ്രകാശം. 
രണ്ടാമത്തെ പ്രകരണത്തിന്റെ പേരാണ്‌ ആത്മസ 
പതി. ( ആത്മസപ്തിര്‍ നാമ ദ്വിതീയം പ്രക 
രണം).ഇവ വേറെ പുസ്പകങ്ങളല്ല എന്ന്‌ സാരം 
ആദ്യപ്രകരണം ഫഹിലോസഫിക്കലായ ഹരിസ്മുതി 
യാണ്‌. വൈകാരികമായ തലങ്ങളുണ്ട്‌. രണ്ടാമത്തേ 
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തില്‍ വൈകാരികതലമില്ലെങ്കിലും വാമനദത്തന്‍ 
ഇതിനേയും സംസ്തൂതി എന്ന്‌ വിളിക്കുന്നു. 
ഒരുപക്ഷേ ഗ്രന്ഥം മുഴുവനായി വിഷ്കുസ്പുതി 
യായിട്ടാവാം രചിക്കപ്പെട്ടത്‌. ജഞാനസമാവിഷ്ടമായ 
ജീവാത്മാവിന്‌ സര്‍വ്വം ത്ദ്ദൂപം ഈക്ഷ്യതേ എന്ന്‌ 
അദ്വൈതം ഉപദേശിക്കുന്നു. വാമനദത്തന്റെ പൂത്രി 
വാമദേവി രചിച്ച ഒരു ശ്ലോകം ആദ്യപ്രകരണത്തി 
ലുണ്ട്‌. 

ഷഷ്ഠ്യുത്തരം ശ്ലോകശതം ഇദം ബോധം വിനാരി യഃ 
പഠേന്‍ മധുരിപോര്‍ അഗ്രേ ഭക്ത്യാ മോക്ഷംസ 
ഗഛതി എന്നത്‌ ഹരിഭക്തിയിലൂടെ മോക്ഷ്പ്രാപ്പി 
ലക്ഷ്ൃമാക്കുന്നു.അഭിനവഗുപ്പകാലത്തിന്‌ 
തൊട്ടുമുമ്പ്‌ ഉണ്ടായ മൂന്നു പഞ്ചരാത്രഗ്രന്ഥകാരന്മാ 
൪- വാമനദത്തന്‍, ഭട്ടദിവാകരവത്സ, ഭാഗവതോല്‍പ്പ 
ല- ഇവരെങ്ങനെ ശൈവശഗ്രന്ഥകാരന്മാരുടെ ആദര 
വിനു പാത്രമായി. സാന്‍ഡ്േഴന്‍(2009) ശൈവാ 
ദ്വൈതം വാമനദത്തന്റെ പ്രകരണങ്ങളിലെ വൈ 
ഷ്ലവാദ്വൈതത്തില്‍നിന്നാവാം ജനിച്ചതെന്ന്‌ പറ 
യുന്നു. ഉല്‍പ്പലദേവന്റെ ഫിലോസഫിക്കല്‍ ലോക 
ത്തില്‍ അവരുടെ (വൈഷ്ടവാദ്വൈതം) വളരെ 
അധികം പ്രചോദനം കാണാം. വാമനദത്തന്റെ പ്ര 
കരണങ്ങളില്‍ 1, 2 ഭാഗത്തുനിന്നാണ്‌ ശൈവാലൈ 
തം ധാരാളം ഉദ്ധരിക്കുന്നത്‌. അദ്ദേഹത്തിന്റെ സ്കൂതി 
കാവ്യശൈലിയിലാണ്‌ എഴുതപ്പെട്ടിരിക്കു ന്നത്‌. 
ഭക്തിയും ഹരിയോടുള്ള ആത്മഭാഷണങ്ങളും , 
നാഥാ, പ്രഭോ, ഭഗവാന്‍ മുതലായ സംബോധനകളും , 
ത്വം എന്ന വിളിയും എല്ലാം അതില്‍ ധാരാളമുണ്ട്‌ 
ഉല്‍പ്പലദേവനും വാമനദത്തനും സമകാലികരാണ്‌. 
അദ്ദേഹത്തേയും ഭാഗവതോല്‍പ്പലനെന്ന്‌ വിളിക്കു 
ന്നു. ഉല്‍പ്പലദേവന്റെ പ്രിയപ്പെട്ട പല വിഷയങ്ങ ളും - 
ബോധത്തിന്റെ സ്വഭാവം ,വിഷയമെന്ന പദ ത്തിന്റെ 
പ്രശം -ഇവ സുന്ദപ്രദീപികയിലും ആ 
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ത്മസപ്പതിയിലും പലവട്ടം കാണുന്നു. (ത്വം എന്നത്‌, 
ദേവി സംസാരിക്കുമ്പോള്‍ അഹം എന്നാവു ന്നുണ്ട്‌.) 


സാമ്ൃയങ്ങള്‍ഃ- 


1. ആത്മന്‍ ആക്കും ഗ്രാഹൃമായ വസ്തുവല്ല, 
സകലവും ഗ്രഹിക്കുന്ന ഗ്രാഹകനാണ്‌ ജ്ഞേ 
യത്തെ വിഭാഗീകരിക്കപ്പെടുന്നത്‌ ജ്ഞാനോപാ 
ധിയിലുള്ള വൃത്യാസം കൊണ്ടാണ്‌. വിഷയ 
ത്തില്‍(ജേഞയം) നാനാത്വമുള്ളതിനാലാണ്‌ 
ജഞ്ഞാ നത്തിലും നാനാത്വം തോന്നുന്നത്‌. 

2. ആത്മന്‍ ഗ്രാഹ്ൃമായിരുന്നുവെങ്കില്‍ ഗ്രാഹകന്‍ 
അവന്‍ ആവുമായിരുന്നു, ജേഞേയവസ്ധപുവാകൂ 
മായിരുന്നു. 

3. ബോധം മാത്രം പേരകാശിക്കുന്നു. അതില്‍നിന്ന്‌ 
അന്യമായ എല്ലാം പ്രകാശിപ്പിക്കപ്പെടുകയാണ്‌. 
പ്രകാശിപ്പിക്കപ്പെടുന്നതാണ്‌ വിഷയം. വിഷയ 
ത്തെ അറിയുന്ന വിഷയി ഇല്ലാതെ വിഷയ 
ത്തിന്‌ നിലനില്‍പ്പില്ല. 

4. അഗ്നിയാൽ പ്രാപിക്കപ്പെട്ടതെല്ലാം അഗ്നിയായി 
കാണുന്നപോലെ ബോധത്താല്‍ പ്രാപിക്കപ്പെട്ട 
തെല്ലാം ബോധം തന്നെയാണ്‌. 

5. ജേഞ്യയവസ്തുക്കളെല്ലാം ജ്ഞാനിയെ ആശ്രയി 
ചിരിക്കുന്നു. ജ്ഞാതാവിനെ ആശ്രയിച്ചാണ്‌ 
ജേഞയം പ്രകാശിപ്പിക്കപ്പെടുന്നത്‌ 

6. പ്രകാശമയമായതിനു മാത്രമെ പ്രകാശിക്കാനാ 
വുകയുള്ളു. 

7. വേദനവും (ജ്ഞാനം) വേദകതയും (ജ്ഞാനം) 
വേദകനില്‍നിന്ന്‌ വൃത്ൃസ്ൂമാകുന്നതെങ്ങനെ. 

8. ഏതെങ്കിലും ഒന്നിനെ ജേഞ്ഞയവസ്ധപുവാക്കുക 
എന്നാല്‍, അതിനെ സ്വന്തമാക്കുക എന്നാണ്‌ അ 
ര്‍ത്ഥമെന്ന്‌ വിവേകികള്‍ പറയുന്നു. അപ്രകാര 
മെങ്കില്‍, ബോധവും ജേഞയവസതുവാകുമ്പോ 


ഉല്‍പ്പലദേവനും അഭിനവഗുപ്പനും ഇന്ത്യന്‍ ഫിലോസഫിയും 
സുവര്‍ണ്ണനാലപ്പാട്ട 


94 


ള്‍ , അത്‌ സ്വന്തം ബോധമാണ്‌. (മറ്റൊരാളുടെ 
തല്ല) 

9. ബോധത്താല്‍ അസ്വീകൃതമായ 
(സംവിദസ്വീക്ൃ തം) ഒന്നും വിഷയം 
അല്ല.കാരണം സ്വന്തമാക്കി യിരുന്നെങ്കില്‍, 
ബോധവും അതും ഒന്നാകുമാ യിരുന്നു, (പ്രിന്നെ 
അത്‌ ജ്ഞാനവിഷയമല്ലു 

10. ജ്ഞാനം ഇന്ദ്രിയാതീതമായി പ്രകാശിക്കു 
ന്നു. ജേഞയവസ്പുക്കളാല്‍ ബാധിക്കപ്പെടുന്നില്ല. 
ഇത്‌ ബോധത്തെക്കുറിച്ചല്ലാതെ ബാഹ്ൃയവിഷയ 
വസ്തുക്കളെ കുറിച്ച്‌ പറയാനാവില്ല. 


മറ്റൊരു പ്രിയപ്പെട്ട വിഷയം ഈശ്വചരപ്രത്ൃഭിജ്ഞാ 
കാരനായ ഉല്‍പ്പലദേവനും വാമനദത്തനും ജേഞേയ 
വസ്തുവിന്റെ ബാഹ്യാവസ്ഥയാണ്‌. 


അതിനെക്കുറിച്ച്‌ വാമനദത്തന്റെ വാക്കുകള്‍ഃ- 


1. മറ്റൊന്നിനെ മറ്റൊന്നായി ഗ്രഹിക്കാനും കൂടി 
അതിനെ ആത്മനില്‍ അറിയണം. 
അങ്ങനെയല്ലാ തെ ഒന്നിനെ അന്യമെന്ന്‌ 
അറിയാനും കൂടി കഴിയില്ല. 

2. ബോധത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചിട്ടും ഒന്നിനെ അ 
നയമെന്ന്‌ നിര്‍വൃചിക്കാനാവുന്നുവെന്നു വരികി 
ല്‍, അത്‌ ബോധത്തിനു ബാഹൃമാവണം. അതി 
നാല്‍ ബോധത്തിന്റേതെന്ന്‌ എങ്ങനെ പറയും., 

3, മറിച്ച്‌ അത്‌ ബോധത്തിലേക്ക്‌ പ്രവേശിച്ചിട്ടില്ല 
എന്നു വരികില്‍അതിന്റെ സ്ഥിതി എങ്ങനെ 
അറിയും.ബോധത്തിനു മാത്രമല്ലേ അസ്തിത്വ വും 
നാസ്മിതത്വവും നിര്‍ണ്ണയിക്കാനാവുക യുള്ളൂ. 


സംബന്ധസിദ്ധിയെക്കുറിച്ച്‌ഃ- 
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1. രണ്ടുവസ്മുക്കളുടെ സംബന്ധസി ദ്ധി, സാദ്ധ്യമല്ല. 
കാരണം അവ ഇല്ലാത്തവയാണ്‌. ബന്ധം 
ഉണ്മയല്ല. 

2. സത്യം അന്വേഷണം ആവശ്യമില്ലാത്തതാണ്‌. 
കാരണം അത്‌ സദാ പൂര്‍ണ്ണമാണ്‌. ആദ്യമേ 
അറിയപ്പെട്ടതാണ്‌ഉണ്മയാണ്‌. ഇല്ലാത്ത ഒന്നിനെ 
ക്കുറിച്ച്‌ അന്വേഷണം സാദ്ധ്യവുമല്ല. മറ്റൊന്നി 
നെയും ആശ്രയിക്കാത്തതിന്‌ 
ഇഞ്ഞാതാവിന്റെയോ ജേഞയത്തിന്റെയോ 
സ്വഭാവമില്ല. 


ബോധത്തിന്റെ സാക്ഷിത്വം- 


1. എല്ലാത്തിനും കാരണം തത്‌ ആണ്‌. തത്‌ സക 
ലത്തിലും സാന്നിദ്ധ്യമാണ്‌. സകലത്തിലും ബോ 
ധമുണ്ട്‌. സകലത്തിനും കാരണം ബോധമാണ്‌. 
ഒരിക്കലും അബോധമല്ല. തത്‌ അഥവാ ബോധ 
മാണ്‌ സകലവും നീയും ഞാനും എല്ലാം. 

2. സക്രിയമായ സാക്ഷിത്വം ഇല്ലാത്തതിന്‌ ഉപായ 
മാവാനുമാവില്ല. (ബോധത്തിനു മാത്രമേ പ്രകാ 
ശകത്വവും സാക്ഷിത്വവും ഉള്ളു) 


ഓര്‍മ്മ അഥവാ സൃൃതിയെക്കുറിച്ച്‌ വാമനദത്ത൯ന്‍ഃ- 
സര്‍വ്വഗമായ ബോധം സദാ സകലത്തിലും ഉണ്ട്‌. 
ഇല്ലായിരുന്നുവെങ്കില്‍ സൂൃതി എങ്ങനെ ഉണ്ടാ വും. 
സ്തൃതിക്ക്‌ വസ്തു ഇല്ലാതെയും ബോധത്തില്‍ 
പ്രത്ൃക്ഷപ്പെടാനാവും. വാമനദത്തന്റെ ഗ്രന്ഥത്തില്‍ 
ഭര്‍ത്ൃഹരിയുടെ സ്വാധീനം കാണാം. ഭര്‍ത്ൃഹ രിയെ 
ശൈവാദ്ലൈതത്തിന്റെ നെടുംതൂണാക്കിയത്‌ 
ഉല്‍പ്പലദേവനാണെന്നത്‌ ഇവിടെ ഓര്‍ക്കണം. 


വാമനദത്തന്റെ ഭര്‍ത്ൃഹരിസാമ്യം- 


1. വാക്കിന്റെ ശക്തി സത്യത്തിന്റെ ഒരു അര്‍ദ്ധ 
ത്തെ പ്രകാശിപ്പിച്ച്‌, സ്വയം ഏകമായി വിള 
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ങ്ങുന്നതാണ്‌. വിവിധ്ക്രീയകളാലാണ്‌ ഈ 
ശക്തി. 

2. വാക്കാണ്‌ എല്ലാ മാനുഷികക്രിയകള്‍ക്കും 
കാരണം. അര്‍ ഗ്രന്ഥം മാത്രമല്ല യുക്തിയും 
തെളിയിക്കുന്നുണ്ട്‌. യുക്തിഭദ്രമായ ചിന്ത,മന 
നം, ചര്‍ച്ച ഇവ കൂടാതെ യാതൊരു ക്രിയയും 
നടക്കുന്നില്ല. വാക്കില്ലാതെ ചര്‍ച്ചയുമില്ല. 


ഈശ്വരപ്രത്ൃയഭിജ്ഞാവിവ്ൃത്തിയിലെ പ്രതിഭ ഭര്‍ത്യൃ 
ഹരിയുടെ സിദ്ധാന്തത്തില്‍നിന്നാണ്‌ വികസിപ്പിക്ക 
പ്പെട്ടത്‌. ഇതിനെക്കുറിച്ച്‌ വാമനദത്ത൯ഃ 
വിഷയജ്ഞാനം ഇന്ദ്രിയപ്രത്യക്ഷം കൊണ്ടാണ്‌. അ 
നുമാനം വസ്തുക്കളുടെ പരസ്ൂരബന്ധം കൊണ്ടാ ണ്‌. 
പ്രത്യക്ഷവും അനുമാനവുമാണ്‌ ആഗമമുലം. 
അവയില്ലാതെ അറിവ്‌ ഇല്ല. പ്രത്യക്ഷം അനുമാനം 
ആഗമം ഇവയുടെ ആത്മാവ്‌ പ്രതിഭയാണ്‌ പ്രതിഭ 
ഇല്ലായിരുന്നെങ്കില്‍ ഉണ്മയും (സത്യം) ഇല്ലായൂയും 
തിരിച്ചറിയുമായിരുന്നില്ല. പ്രതിഭ ആന്തരമായ 
(അന്തര്‍മുഖമായ) മനനം കൊണ്ട്‌ സംഭവിക്കുന്നു. 
ആത്മബോധമാണത്‌.അക്രമാത്മിക (ക്രമമില്ലാത്ത) 
രീതിയില്‍ വിവിധക്രീയകളില്‍ അത്‌ സംഭവിക്കു 
ന്നു. . ഉല്‍പ്പലദേവനെപ്പോലെ കണ്ണാടിയും കാച വും 
അതിലെ പ്രതിബിംബവും വാമനദത്തനും 
ബോധത്തിന്റെയും ബാഹ്ൃവസ്മുക്കളുടെയും ബിം 
ബപ്രതിബിംബമായി ഉപമിക്കുന്നു. 


1. കുട്ടികള്‍ക്ക്‌ തന്റെ മുഖപ്രതിബിംബമായതി 
നാലാണ്‌ കണ്ണാടിയെക്കുറിച്ചുള്ള ബോധം. അ 
ല്ലാതെ കണ്ണാടി എന്ന ബോധമല്ല. അതുപോലെ 
അവിവേകി ബോധത്തെ ജേഞേയവസ്തുക്കളി 
ല്‍നിന്ന്‌ തിരിച്ചറിയുന്നില്ല. 

. അടുത്തുവെച്ച വസ്മുവിന്റെ നിറം കാചത്തിലും 
പ്രതിഫലിക്കും. അതുവെച്ച്‌ കാചം ഇല്ല എന്നോ 
കാചസ്വഭാവം പ്രതിഫലിച്ച 


പ 
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വസ്പുവിന്റേതാണെന്നോ പറയാനാവില്ല. അതു 
പോലെയാണ്‌ നമ്മുടെ ബോധവും. അടുത്തു 
വന്ന വസ്ധപുക്കളെ അതു പ്രതിഫലിപ്പിക്കുന്നു. 

3. അരുപമായ ഒന്നിനെ സൂചിപ്പിക്കാന്‍ 
പ്രയാസമാണ്‌. അതുകൊണ്ട്‌ ആ വസ്തു ഇല്ല എന്ന്‌ 
ശഠിക്കാനാവില്ല. വിവിധരുപത്തിലുണ്ടാ ക്കിയ 
ആഭരണങ്ങളില്‍നിന്ന്‌ സ്വര്‍ണ്ണത്തെ മോ 
ചിപ്പിക്കാനാവും സ്വര്‍ണ്ണത്തിന്റെ അസ്തിത്വം 
അതുകൊണ്ട്‌ ഇല്ലാതാവുന്നില്ല. . നമ്മുടെ ശാ 
ശ്വതവും ശുദ്ധവും ആയ സ്വരൂപം സുഖദുഃഖാ 
ദികളില്‍നിന്ന്‌ മുക്തമാവുമ്പോള്‍ ബോധം മാത്ര 
മാണ്‌. ആന്തരമായ, അന്തര്‍മുഖമായ മനനം 
കൊണ്ട്‌ മാത്രം അതിനെ ബോധിക്കാനാവും 

4. വേദനയോ സുഖമോ ഇല്ല. ഭേദഭാവനക്ക്‌ സ്ഥി 
രതയി ല്ല. എല്ലാം ഏകമാണ്‌. നീയും സൂര്യനും 
ബോധവും എല്ലാം ഏകമാണ്‌. 

ട. അന്ധന്‌ നീ ഉരുട്ടില്ലാത്തവനാണ്‌. ബധിരന്‌ നീ 
ഒരിക്കലും അവസാനിക്കാത്ത നാദമാണ്‌.ബ്രഹ്മം 
മുതല്‍ മൃഗപക്ഷികള്‍ വരെ സകലവസ്തപുജ്ഞാ 
നത്തിലും നീയാണുളളത്‌. 


ഹരിയാണ്‌ എല്ലാ തലത്തിലും നിറഞ്ഞിരിക്കുന്ന 
സത്യം.ഹരിയാല്‍ പ്രവേശിക്കപ്പെടാത്ത യാതൊ 
ന്നുമില്ല. മോക്ഷവും സംസാരവും തമ്മില്‍ വ്യ 
ത്യാസമില്ല. ലൌകികമോ വാചികമോ മാനസി 
കമോ ആയ ഒരു ക്രിയയും, പ്രഭോ, നീയില്ലെ കില്‍ 
നടക്കുന്നില്ല. നീ മുമ്പും ഇപ്പോഴും ഇനിയും 
എല്ലാത്തിലുമുണ്ട്‌. നിന്നെക്കുറിച്ച്‌ സംസാരി 
ക്കാത്തവരും കൂടി അതിനാല്‍ നിന്നെക്കുറിച്ചാണ്‌ 
പറയുന്നത്‌. നീ എല്ലാത്തിലും നിറഞ്ഞിരുന്നിട്ടും 
ശ്രദ്ധ മറ്റൊന്നിലൂന്നിയവരാണ്‌ നിന്നെ മറക്കുന്ന 
ത്‌. നിന്റെ പ്രകാശം ഉദിക്കാതെ വിളക്ക്‌ പ്രകാ 
ശിക്കുന്നില്ല. നീ മാത്രമാണ്‌ പ്രകാശം. മറ്റെല്ലാം 


ഉല്‍പ്പലദേവനും അഭിനവഗുപ്പനും ഇന്ത്യന്‍ ഫിലോസഫിയും 
സുവര്‍ണ്ണനാലപ്പാട്ട 


98 


ഇരുട്ടാണ്‌. ബന്ധമോ മോക്ഷമോ ഇല്ല. ഇവയെല്ലാം 
മനസ്സിന്റെ സൃഷ്ടികളാണ്‌.രൂപമോ നാമമോ 
ഇല്ലാത്ത അവിഭക്തമായ, കാലദേശങ്ങളാല്‍ ബാ 
ധിക്കപ്പെടാത്ത, അനിര്‍വ്വചനീയമായ പ്രകാശമായ 
ബ്രഹ്മത്തെ, ബോധമായി സദാ ഉദിച്ചതിനെ ഞാന്‍ 
നമസ്ൃരിക്കുന്നു. വിശേഷങ്ങളില്‍വ്െച്ച്‌ സവിശേ 
ഷമായ അവിടുന്നില്ലായിരുന്നെങ്കില്‍ 
വിശേഷത്തെ അറിയാനാവുമായിരുന്നില്ല. പ്ര.ഭോ, 
അവിടുന്ന്‌ കാരണമാണ്‌. അഭേദമാണ്‌. 
പ്രപഞ്ചമെന്ന കാര്യ ത്തില്‍ അതിനാല്‍ ഭേദം 
ഫഎങ്ങനെ ഉണ്ടാവാനാണ്‌ അതിനാല്‍ ഓ, 
പത്മനാഭാ, പ്രപഞ്ചവും അഭേദ മാണ്‌. നീയാണ്‌ 
സകലത്തിനും ആശ്രയം, .അധി ഷ്ടാനം. 
സകലത്തിനും അതീതവും നീയാണ്‌. 
നിഷ്ക്രിയാത്മാവായ നിന്നിലെങ്ങനെ കാലദേശാ 
ദിഭേദം ഉണ്ടാവും. സ്വസ്വഭാവത്തില്‍നിന്ന്‌ ഒരിക്ക 
ലും വ്ൃതിചലിക്കാത്തവനായ വിവേകികള്‍ നി 
ന്നെ അറിയുന്നു. മറുള്ളവയാല്‍ വിഭജിക്കപ്പെ 
ടാത്ത, പരിണാമം സംഭവിക്കാത്ത ശാശ്വതവ സ്കൂ 
നീ മാത്രമാണ്‌. കാലം നിന്നിലാണ്‌ ഉദിക്കുന്നത്‌. 
അമേയമായ നിന്നെ അളക്കുവാന്‍ 
കാലത്തിനുപോലും സാധിക്കുന്നില്ല 


ഹരിയുടെ സിംബലാണ്‌ ബോധം ഇവിടെ. രണ്ട്‌ 
വസ്തുക്കള്‍ക്കിടയിലും രണ്ട്‌ ഇന്ദ്രിയാനുഭവത്തി 
നിടയിലും, രണ്ട വര്‍ണ്ണാക്ഷരങ്ങള്‍ക്കിടയിലും 
വാമനദത്തന്‍ സൃന്ദത്തെ കാണുന്നു. വിജ്ഞാന 
ഭൈരവാദികളായ ശൈവസുന്ദസിദ്ധാന്തങ്ങളുടെ 
ഉത്ഭവവും ഇവിടെനിന്നാണ്‌. ശൈവസിദ്ധാന്തത്തി 
ലെ അദ്വൈതം പരമമായ തത്വം നിഷ്ക്രിയമാ 
ണെന്ന്‌ സമ്മതിക്കുന്നില്ല. ഹരിക്കുപകരം ഭൈര 
വനായി പരമേശ്വരനെ പ്രതിഷ്ടിക്കുന്നു. ഇത്ര 
വ്യത്യാസമേ ഉള്ളു. 
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ഈ നിരീക്ഷണമെല്ലാം നമ്മെ നയിക്കുന്നത്‌ ആദി 
ശങ്കരന്റെ അദ്വൈതത്തിലേക്കാണ്‌. അതില്‍നിന്നാ 
ണ്‌ വൈഷ്ണവാദ്വൈതവും പിന്നീട ശൈവാദല്വൈ 
തവും ശക്തി പ്രാപിച്ചത്‌.ഫിലോസഫിയുടെ ചരി 
ത്രത്തില്‍ ഈ ഇവൊലൂഷന്‍ അവിസുൂരണീയ 
മാണ്‌. 
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